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१६६२ 
सस्ता साहित्य मण्डल, नई दिल्ली 


प्रकाशकीय 


'मण्डल'से अबतक हमने काफी संत-साहित्य प्रकाशित किया है। संत- 
सुधा-सार, संत-वाणी, बुद्धऔ-वाणी, तामिलवेद, तुकाराम॑-गाथा-सार, सूफो- 
संतं-चरित श्रादि-आ्रादि पुस्तकें 'मण्डल' से निकली हैं और उन्हें पाठकोंने बहुत 
पसन्द किया है । 

प्रस्तुत पुस्तक उसी श्वृंखलाकी एक महत्त्वपूर्ण कड़ी है । कर्नाठकमें वीर शैव 
संतोंके वचन-साहित्यका बड़ा महत्त्व है। वहांके लोक-जीवनमें उसका गहरा 
स्थान है। हमें बड़ी प्रसन्‍नता है कि इस पुस्तक द्वारा उस आध्यात्मिक निधिका 
भावानुवाद हिन्दीके पाठकोंके लिए सुलभ हो रहा है। विद्वान लेखकने विस्तारं- 
से वचन-साहित्य'/का परिचय देकर पुस्तककी उपयोगिताको कई गुना बढ़ा 
दिया है। दक्षिण भारतके पाठक तो उससे भली-भांति परिचित हैं ही, उत्तर 
भारतके पाठकोंको भी इसे पढ़कर उसकी अच्छी जानकांरी हो जायगी । 

आशा है, पाठक इस पुस्तकका गम्भी रतापूर्व॑क अध्ययंन एवं स्वाध्याय॑ 
करके इससे लाभान्वित होंगे । 


-- मंत्री 


दो शुब्द 


. वीर-शैव बचनकारोंके सम्बन्धमें लिखी मेरी कन्नड़-पस्तकके हिन्दी 
संस्करणका मेरी ओरसे हार्दिक स्वागत है| एक सुन्दर पुस्तकके रूपमें 
प्रकाशित इस हिन्दी-रूपान्तर (कन्नड़ वचन गद्यकी मौलिक शैलीमें) के लिए 
मैं बाबुराव कुमठेकरको धन्यवाद देता हूं । 

भारत-विद्याके विद्या्थियोंके लिए संस्कृत, पाली, प्राकृत आ्रादि भाषाश्रों- 
की रचनाओं अथवा इनके अनुवादों का अ्रध्ययन एक प्रकारसे काफी बोभिल- 
सा हो जाता है, किन्तु यदि कोई भारतीय जीवन, विचारधारा तथा संस्कृति 
की वास्तविक गहराई, उनकी विशालता तथा , सम्पन्नतासे भलीभांति 
परिचित होना चाहता है तो उसके सामने भारतकी विभिन्‍न भाषाओ्रोंका 
विशाल साहित्य पड़ा है। इसके अध्ययनके विना कोई भी ज्ञान अ्रधूरा ही 
रहेगा । किसीका यह सोचना नितान्त अनुचित है कि विभिन्‍न भारतीय भाषाश्रों- 
की साहित्यिक रचनाएं केवल पुनरावृत्ति भ्रौर श्रनुकृति मात्र ही हैं। भारतीय 
रचनात्मक प्रेरणा श्रटूट रूपसे चली आ रही है । न कभी भारतीय प्रतिभाका 
भ्रन्त हुआ है, न उसकी भ्रन्तनिहित शक्ति तथा मौलिकताका ही । 

कन्नड़ भाषामें वचन-साहित्य' अ्रत्यन्त मौलिक तथा अपने ही ढंगकी श्रवोखी 
वस्तु है, जो वीर-शेव अनुभावियोंकी रचनाओ्रंका ग्रनुपम झौर अ्रतन्त भण्डार है। 
इस बचन-साहित्यमें सो वर्षोकी भ्रवधिमें हुए लगभग दोसो वचनकारोंके, 
जिनमें तीस महिलाएं भी सम्मिलित हैं, अपने अनुभव हैं । यह साहित्य भाष्या- 
त्मक नहीं, सृत्रात्मक है । यह गद्यमें होते हुए भी कहीं-कहीं पद्मात्मकताकी 
चरम सीमा तक पहुंच गया है। यह श्रुति-साहित्य है, कृति-साहित्य नहीं । यह 
उनकी सामूहिक साधनामें प्राप्त अ्रनुभवोंके कथतसे भरा है त कि रचना- 
मात्रसे । उनके विचार तथा भावनाओंकी विज्ञालता समृद्ध जीवनके विकास- 
की सीमा तक फेली हुई है श्रौर गहराई हृदयके श्रन्तरालकी श्रात्मानुभूतिकी 
सीमा पार कर उसके गाभेसें जा रोपित हुई है; तथा उनकी जीवन-पद्धति 
. विविधतासे इतनी भरी है कि उसमें जीवनके सामान्य नीति-नियमोंसे लेकर 
ईदृवरमें समर्पित भुक्तावस्था तककी स्थितिका समावेश है। ये वचनकार 
प्राध्यात्मिकताके सर्वोच्च शिखरपर पहुंचकर जाति-पांति, वर्ण-वर्गं, घर्मं तथा 


श्‌ 


लिग-भेदादिको निर्दयतापूर्वक उखाड़ फैंकनेका प्रयास करते है बकपज॒तिफा: हे 
के इतने श्रधिक कायल होगये थे कि उनके जीवनका प्रादवो-ककर्षिक वही 
कैलास”-सा हो गया था । उनमेंसे कुछ चिन्तनशील तो कुछ कतृ त्वशाली हैं, 
किन्तु ये सब हैं श्राध्यात्मिक अनुभवसे पूर्ण । 

लगभग ये सभी वीर-शेव-साधना परम्पराके हैं, श्रोर यह स्वाभाविक 
भी है कि इनके वचन अधिकतर शिवागमान्तरगंत शैव-शब्द-प्रणालीमें हैं, 
किन्तु जब कभी ये योग, योगके अनुभव तथा अपनी श्रात्मानुभूति श्रौदिके 
विषयमें बोलते हैं, उस समयकी इनकी भाषा जन-सामान्यकी होती है । ऐसे 
अवसरोंपर ये वचनकार उपनिषदोंकी भाषामें अपने विचार व्यक्त करते 
हैं, सम्पूर्ण विश्वके अनुभावियोंके हृदयके गवाक्ष-से हो जाते हैं । 

मुझे श्राशा है, सच्चे ज्ञानार्थी तथा वे सव॑ लोग इस सराहनीय प्रयासका 
स्वागत करेंगे, जो भारतके विविध भाषा-भाषी लोगों द्वारा भारतीय जीवने- 
संस्कृतिमें दिये गए योगदानका पारस्परिक समन्वय करके राष्ट्रीय भाव क्यकी 
स्थापना करना चाहते हैं । 


---रंगनाथ रामचन्द्र दिवाकर 


निवेदन 





प्रस्तुत पुस्तक पूज्य दिवाकरजीके कन्नड़ ग्रंथ 'वचन-शास्त्र-रहस्थ का हिन्दीर- 
ख्पान्तर है। विद्वान लेखकने इसके विषयमें ठीक ही कहा है कि इसमें “झिव- 
शरणोंका अमृत-संदेश है । 

संत-साहित्य आठ-नौसो साल तक कनन्‍्वड़ जवता-जनादेनका कण्ठहार' 
बना रहा है। उसीमेंसे कुछ वचन-सुमनोंको हिन्दी-भाषी पाठकोंके लिएः 
सुलभ किया गया है। 

वचन-साहित्यके महत्त्व और माहात्म्यके विषयमें मुझे कुछ नहीं कहना है। 
पाठक स्वयं पढ़कर अपना मत निर्धारित करेंगे । फिर भी सुझे दो-एक बातें 
निवेदन करनी हैं । 

हिन्दी-भाषी प्रदेशमें गंगा वहती है। भारतीय संस्कृतिसें गंगा नदीका' 
विधशिष्ट और महत्त्वका स्थान है। यह माननेमें किसीको आपत्ति नहीं हो 
सकती कि गंगा हिन्दी-भाषी प्रदेशका तांस्क्ृतिक चिह्न है और गंगामेवा 
हरिद्धास्से कलकत्ता तकके सभी हहरोंके गंदे नालोंको उदरसात्‌ करके भी श्रपनी 
पाप और ताप-ताशन शक्तिको बनाये रख सकती है । हमारी मान्यता है कि 
हिन्दी-साहित्य-वाहिदी गंगामेयाकी भांति है, जो हरिद्वर्से कलकत्ता तकके 
कई गंदे नालोंकों हजम करती रही है; इसीमें दक्षिणसे नर्मदा, ताप्ती, गोदा,- 
भीमा, इंद्राणी, कृष्णा, तुंगा, काचेरी तथा ताम्रपर्णीके प्रवाह आना मिलनेसेः 
उसकी प्रकृति नहीं विगड़ेगी, कितु वह और विज्ञाल होगी, गहरी होगी, झुद्ध 
होगी, पवित्र होगी, वेगवती होगी और बड़ी होगी | झाजकी हमारी खड़ी बोली 
बड़ी बोली होगी । आज इस खड़ी बोलीको वड़ी दोली होनेके लिए अनन्तकी 
ओर हाथ फैलाना चाहिए, न कि सदेव उसकी प्रकृतिकी चितामें घुटनेवाले- 
डॉक्टरसि अंकित कृत्रिम सीमाके अन्दर सिदुड़कर घुटते रहना चाहिए । 

इसके अलावा दक्षिसमें रहनेवाले लोगोंकी और एक सांस्कृतिक परंपरा 


हक > 


अप म दक्षि ज्ज्ल्प बकरे गैग लाखोंकी ० 5 572 प्रतिदर्ष न गंगास्नानके के लिए उत्तरमें जम 
हुं । हम दाद्ञ'तुक उछाग लाखाका सख्याम प्रतिवय गगास्तावक लिए उत्तर 





६०> कार्य अप ८ >००5 ५ पै. ब->% च्रा न जाते ०० हमारे सांस्करि शा तथा 
आते हू। काशा लार दंदरानयाणाक लिए जात हू । हमार चाह्छातक तथ 

प>दाः दिठ्दासभा अनसार जन गये कल डबकी लगाने पट हमारी या: 
आध्यात्मदं ।दरवाधक अनुसार कंदल गयाम डुधका लगानस हमारा यात्रा 
9. हे थम 


सांग और पूर्ण नहीं होती । गंगास्नानके बाद हम अपनी शवितके अनुसार 


४9 


परम पावनी गंगाको गंगाजलीमें भरकर ले जाते हैं किक! रामेडबद 
अभिषेकके लिए। उससे रामेशवरके रामलिगका अभिषेक करके चेंल्पटी, ॥ 
जल, जहां पूर्व, पश्चिम तथा दक्षिणके समुद्रोंका त्रिवेणी संगम है, लेकर आ्राते 
हैं काशी विद्वताथके अभिषेकके लिए तभी यात्रा सांग और पूर्ण होती है । 
कभी-कभी दादा काशीकी गंगाको गंगाजलीमें जाकर घरमे रखता है और 
पौता उससे रामलिंगका अभिषेक करता हुआ धनुषकोटीका तीर्थ काशी विश्व- 
नाथके अ्भिषेकके लिए ले आता है। मेरेन्श्रत्य कन्नड़ बंघुओंने हिन्दी साहित्य-- 
वाहिनीके गंगाजलसे कन्‍्नड़ जनता-जनार्दनका खूब अभिषेक किया है। कन्‍्लड़: 
भाषामें 'विश्व-साहित्यमें स्थानमान पाने जैसे एकसे अ्धिकः रामायण होनेपर 
भी श्री तुलसीदासके मानसका कन्‍्नड़ अनुवाद किया गया है। यह अनुवाद 
'कन्नड़की प्रकृतिके अनुकूल” सुन्दरतम षट्पदि छुंदमें नहीं, कितु “हिंदीके दोहे 
और चौपाइयोंमें' किया गया है। इससे हमारी कन्नड़की प्रकृतिको-कोई हानि 
नहीं पहुंची । इसीसे प्रेरणा लेकर मैं हिंदी भाषाभाषी मानव-महादेवके लिए 
कन्नड़- कूडल-संगम (कृष्णा और मलापहारीके संगम) की यह छोटी-सी गंगाजली 
ले श्राया था। इसीको आ्राज मानव-महादेवके अभिषेकके लिए उनके चरणोंमें 
रखा जा रहा है। ह 

वस्तृतः यह कोई इतिहासकी पुस्तक नहीं है कितु इसमें कुछ ऐतिहासिकः 
तथ्य हैं और वे इतिहासके गण्य-मान्य विद्वानोंके मन्तव्यके अनुकूल नहीं हैं ।* 
अन्तर्राष्ट्रीय ख्याति-प्राप्त कुछ विद्वानोंकी मान्यता हैं कि “श्री बसवेश्वरने 
मुस्लिम धर्मसे प्रेरणा लेकर वीर-दव- धर्मकी स्थापनाकी है,” जो सत्यसे कोसों 
दूर है। श्री वसवेशवर न वीर-शैव मतके संस्थापक-हैं और न उन्होंने मुस्लिम 
धर्मसे प्रेरणा ली है। ये अन्तर्राष्ट्रीय ख्याति-प्राप्त विद्वान्‌ भ्रंग्रेजीमें अनुवादित 
यहां-वहांके कुछ वचनोंका उदाहरण देकर, उसकी कुरानके कुछ वचनोंसे तलना 
करनेकी सिफारिश करते हुए. निर्णय देते हैं, “उन्होंने .जाति-पांतिका विरोध 
करनेमें इस्लामसे प्रेरणा ली, उन्होंने एक्रेश्वरी तत्वज्ञानके समर्थंनमें इस्लामसे 
प्रेरणा ली ।”झ्रादि। किन्तु वे यदि यहां-वहांके अनुवादित वचनोंपर निर्भर ने रह-- 
कर मूल वचनोंका भ्रध्ययन करते तो श्री वसवेबवर तथा वीर-शव मतके श्राचार्यो-- 
की प्रेरणाके मूल स्रोतको पा लेते । सन्तोंकी इस प्रेरणाका मूल स्रोत जानने- 
के लिए. श्री बसवेश्वरके .एक-दो वचन देनेका मोह संवररण नहीं होता । ह 

वचन-शास्त्र-सारसे--- ॥ 

: . “संकल्प... विकल्प उदयास्तमानसे दर शिव-शरण अकुलज, कहते हैं, 
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'घागल विप्रगण स्वयं मातंगी गर्भ संभव जेष्ठ पुत्न -होनेकी बात नहीं जानते; 
'शिवभक्‍त इस कुलके हैं, उस कुलके हैं, कहनेवाले विप्र पंचम लोगो-सुनो तुम्हारा 
'पुराणवचन--- 

श्रोनाथपुरुषः षंड: । चंडालो हिजवंशजः ॥ 

नजाति भेदो लिगाचंने। सर्वे रुद्रगरणाः स्मृता:॥ 

चांडाल, पंचम, कब्विलाभ: ठठेरा, सुनार, कुंभकार, धोबी, धीवर, शिकारी 

झादि कहकर हमारे शिव-भक्‍्तोंकी निन्‍्दा करते हो | तुम्हारे उत्तम सत्कुलोंकी 
ओर उंगली उठाकर दिखायें हम ? मार्क॑ण्डेय' पंचम है, सांख्य स्वपच है, कश्यप 
लोहार है, रोमज ठठेरा है, अगस्त्य कब्बिल, वसिष्ठ डोम है, व्यास धीवर है, 
दुर्वासा चमार है, कौंडिल नाई है। तुम्हारे वासिष्ठमें कहा है--- 

बाल्मीक्षीच वसिष्ठइ्चागस्त्यमांडव्यगौतमाः ॥ 


पूर्वाश्रये कनिष्ठाइचः दीक्षया स्वरगंगामिनः ॥ 
“यह जानकर अपने कुछ पूर्वजोंका विचार कर कहो, अपने गोत्रको स्मरण 


-कर देखो, भ्रपता अहंकार छोड़ो, शिवभकत ही वास्तविक कुलज है। .इसपर 
विश्वास नहीं होता तो देखो तुम्हारे बेंद क्या कहते हैं, अथवेंरा वेदका वचन 
है--"मातंगी रेणुकागर्भसंभवादिति कारुण्यमेधावी रुद्राक्षिणा लिगधारणाय 
प्रसाद स्वीकूवेन्‌ ऋषीणां वर्णंश्रेष्ठो (श्र) घोर ऋषि: संकषेणात््‌ .वेद॑ .ब्र॒वति” 
(१) “इत्यादि वेदवच न श्रुतिमार्गेण” 
धायवीय सं हितामें--- 

'ब्ाह्यययो5षपि चांडालो5पि । .दुगु:रपः-सुगुस्यो5पिवा,॥ 

-अस्मरद्राक्ष कंठेवा। :देहे >्ासः :शित्रं :वजेत्‌॥ 

'शिव-रहस्यमें--- 

'ग्रामस्य -सलिनं .तोये | .यथा:वें सागरंगतम्-॥ 
'ज्षिव .संस्कार संपन्ने.। . जातिमेदं-तःकारयेत ॥॥ 

“सुनो भाई ! लिगाराष्रनासे वरण सब मिट जाते:हैं.। »ये सब ऋषि गुरु 
करुणासे, विभूति रुद्राक्ष घारण करके, ॑लियार्चन करके.पादोदक प्रसाद ग्रेहरा 
-करनेसे वर्ण श्रेष्ठ बने. हैं जी; इसलिए हमारे “क्ूडल .संगम <देव :को. जानकर 

* धूजनेवाला ही सद्व्राह्मण है, अन्यथा चांडाल है जी !” 

वचन-साहित्यमें ऐसे श्रमेक वचन हैं, जो अपनी प्रेरणाके स्लोतकी ओर 
संकेत करते हैं । शवमत भारतका प्राचीनतम मत है। जैसे 'दिव सर्वोत्तमत्त' 
औद-मतका मूल सिद्धान्त है-वसे ही 'वीरशंव दौवोत्तम, है !” चौथीःग्ा पांचवीं 
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झंदीमें : बंताये गए शिवकांचीके' केलाशनाथ मंदिरपर शेवमतंके: आ्राधारभूत 
२८ शिवागमोंका नाम खुदा हैं, क्योंकि वेहांकी पूजा-भर्चा श्रादि.उंच शिवागंमोंकी 
विधिसे होती है । 'उन शिवागमोंमें वीर-शैव-साधना प्रणालीके विधि-निषेधक 
स्पष्ट विवेचन है” दूसरी वात भारतीय -इतिहासका सामान्य विद्यार्थी भी 
जानता है कि दक्षिणमें चौथी सर्दीके अन्तिम चरणसे छठी सदी तक बौद्ध, 
जैन तथा शैव मतका तीक् संघर्ष रहा । अन्तमें शैवोंकी विजय हुई । तिरुज्ञान 
संवंधीसे प्रभावित होकर इन कुलोत्तंग चोल और कूणपांडयने जेन-धर्मका त्याग 
करके शैव दीक्षा ली, श्रर्थात्‌ शव संतोंके पास ई० सं० पांचवीं-छठी सदीमें ही 
ई० पू० पांचसौ वर्षोके पहलेसे दृढ़ मूल होकर विकसित बौद्ध और जैन-धर्मका 
संकोच करने जितनी दार्शनिक प्रतिभा थी और तब अरबस्तानकी. गर्भावस्‍थामें 
भी इस्लामका उदय नहीं हुआ था ! 
श्री बसवेश्वरने किसी नये मतकी स्थापना नहीं की । सदियोंसे दक्षिखमें 
जो मत प्रचलित था, दक्षिणके आगमकारोंने, शव सन्त नायनमारोंने, संस्कृत 
और तामिलके माध्यमसे जो कुछ कहा था, उसीको कनन्‍नड़के माध्यमसे कहा । 
इसका प्रारंभ भी श्री वसवेश्वरने नहीं किया | उनसे दो-तीनसौ वर्ष पृहलेसे 
यह कार्य हो रहा था। श्री वसवेश्वर आदि-वचनकार नहीं हैं । ई० सं० १०१४० 
के करीब जेड़र दासिमय्य, मेरे मिडय्या, विश्व एलेब्वर केतय्य, आदणय्य आदि 
दसों वीर शव संत देखनेको मिलते: हैं। इन सबने वचन लिखे हैं। कहते हैं, 
प्रथम चालुक्य "जर्यासहको पंटरानी सुग्गलदेवी इन दासिमय्यकी शिष्या थी । 
दासिमय्यने जयसिहकी वीरशैव. दीक्षा दी थी। जयसिंहके दरबारमें. जैन 
आचायसि शास्त्रार्थ किया था | -श्री वसवेश्वरके- कई वचन कहते हैं कि वे: इस ह॒ 
दासिमय्यसे बड़े प्रभावित थे। यह दासिमय्य' अपने एक वचनमें कहता हैं-- 
“गूंजनेवाले आद्योंके वचनोंके लिए मैं शिव-दर्शन भी छोड़ दूंगा ।” 
दासिमय्यका यह वचन वचनसाहित्यकी परम्पराको और अधिक पहले ले जाता 
है, क्योंकि दासिमय्यने “गूंजनेवाले आद्योंके वचनके लिए शिवदर्शन भी छोड़ देने” 
की वात अपने वचनके लिए खास नहीं कही होगी, अर्थात्‌ दासिमय्यसे पहले भी 
कन्तड़ वीर-शैव संत रहे होंगे । यह उनके आधार वचन” इससे स्पष्ट होता हैं। 
वीर-शंव सन्‍्तोंका मानना है कि “ज्ञान ही गुरु, आचार ही शिष्य है।” 
उनका यह सिद्धान्त साम्प्रदायवादके विरुद्ध विद्रोहकी शंख-ध्वनि है । 
___ पन्‍्त कभी साम्प्रदायिक नहीं हुआ करते, क्योंकि सन्त कभी किसी प्रमाण- 
3), इस जयसिंह का राज्यकाल १०७९-१०८१ था | 


«6-2 


को--ग्रन्ध-प्रमाणशको--नहीं मानता और केवल ग्रन्थ-प्रमाण माननेवाला सन्त 
नहीं बन सकता । कोई व्यक्ति तभी सन्त बन सकंता है जब अपने पुरुषार्थसे 
सत्यका साक्षात्कार करता है। यदि सन्‍्तके अनुभवको किसी गअंथसे पुष्ठि मिलती 
है तो वह उस ग्रंथका भाग्य है, सच्तका नहीं ! इससे सुविज्ञ पाठक समभता है 
कि उस पुस्तकें कुछ तथ्य है ! संत्यका साक्षात्कार किया हुआ मनुष्य कभी 
अन्य प्रमाणको स्वीकार नहीं कर सकता, इसलिए वह किसी सम्प्रदायका 
झनुकरण नहीं करता । भारतके सन्‍्तोंने सदेव प्रमाणवादका विरोध किया है 
और प्रमाणवाद किसी भी सम्प्रदायवादकी जड़ है। कन्तड़ वीर-शव सन्‍्तोंने 
मानत्र मात्रको, “अनुभव-जन्य ज्ञान-गुरुका आचार शिष्यत्व स्वीकार करने” की 
दीक्षा दी है, जो श्राज, बीसवीं सदीमें भी, धामिक ही नहीं, राजनेतिक 
साम्प्रदायिकताके उन्मादमें विनाशके कागारपर खड़े मानव-समाजको चेतावनी है। 

मूल वचनोंके अनुवादमें भी मैंने वचनोंके भावोंके समान उनकी शैलीका 
अनुकरण किया है। उनके भावोंको अक्षुण्ण रखनेका पूर्ण प्रामाशिकताके 
साथ प्रयत्व किया है । इसमे मुझे समाधान है, किन्तु मूल वचनोंके भाव-सौन्दर्य 
के साथ उनके ध्वनि-माधुय और शब्द-सौन्दर्यकी रक्षा मैं नहीं कंर पाया ! फिर 
भी मुझे विश्वास है, सावधानीपूर्वक अनुवादका अ्रध्ययन किया जाय तो मूलकी 
कल्पना भरा सकती है । 

इस पृस्तकके श्रनवादकी प्रेरणा देनेवाले महानुभावोंका मैं आभारी हूं । 
साथ ही जिन सज्जनोंने अनुवादकी पढ़कर, उपयोगी सुकाव दिये, उनका भी 
मैं ऋणी हूं। इस पुस्तकके प्रकाशनके लिए उत्तर प्रदेशीय' शासनके शिक्षा- 
विभागके दो हजार रुपयेके अनुदानके लिए मैं उन्हें धन्यवाद देता हूं । 

“बाबुराव ..: :- 
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साधकके लिए आवश्यक गुण-शील करे 
विधि-निषेध 

पट्स्थल-शास्त्र और वी र-शैव संप्रदाय 
प्रकीर्ण 


वचनामृतमें जिन वचनकारोंके वचन लिये हैं, उतके नाम और 
उसके वचनोंके क्रमांक 


परिचय-खण्ड 


विषय-प्रवेद 


वचन-साहित्य-परिचय इस ग्रंथका नाम है । इसके दो खंड हैं । पहला 
“परिचय खंड” है और दूसरा “वचनामृत खंड”। पहले खंड में वचन- 
साहित्य का सामान्य परिचय दिया है। वचन-साहित्य किसी एक महान 
साहित्यिक द्वारा लिखी गई साहित्यिक कृति नहीं है। वचन्त-साहित्य अनेक 
डोव संतों द्वारा समय-समय पर कहे गये अ्रनंत वचन हैं । इस ग्रंथमें उन 
वचनोंमेंसे कुछ वचनों का संपादन-किया गया है । 
इन वचनोंका चयन और संपादन कन्नड़ भाषाके विद्वान साहित्यिक और 
प्रसिद्ध पत्रकार श्री रंगनाथ रामचंद्र दिवाकरने किया है। दिवाकरजीने, जब 
वे १६३२ में हिडलगी के बंदीग्र॒ह में थे, इन वचनों का संपादन करके 'वचन- 
शास्त्र-रहस्य' नाम से एक वड़ा ग्रंथ लिखा | जब वह ग्रंथ प्रकाशित हुआ 
तब कनन्‍नड़ भाषाके कुछ विद्वान्‌ साहित्यिकों ने उस ग्रंथ के विषय में लिखा 
था कि लोकमान्य तिलकजीने मॉडलेके जेलमें गीता-रहस्य लिखा श्रौर 
दिवाकरजीने हिडलगी जेलमें वचनशास्त्र-रहस्य | प्रस्तुत “वचन-साहित्य- 
परिचय” उसी ग्रंथ का संक्षेपमें किया हुआ स्वतंत्र हिंदी भावानुवाद है । 
वचन-साहित्यको कस्लड़में वचन-श्ास्त्र कहने की परिपाटी है। श्ञास्त्र- 
का अर्थ मोक्ष-क्ास्त्र से है, मोक्षका अर्थ मनुष्यकी नित्त्य निर्दोष आनंदकी 
स्थिति, अविरल शाश्वत सुख-स्थिति । वह मानव-मात्रका आत्यंतिक ध्येय 
हैं। प्रत्येक प्राणी शाश्वत सुख प्राप्त करनेका प्रयास करता है । कह महान 
व्येय कैसे प्राप्त करना चाहिए ? उसके साधन क्या हैं ? उन साधनोंमें क्‍या 
चाधाएं हैं ? उसमें कौन-से धोखे हैं? उनका निवारण कंसे करना चाहिए ? 
आदिका सांगोपांग विवेचन विश्लेषण करना इस शास्त्र का क्षेत्र है। यही 
कार्य वचनकारोंने अपने वचनों द्वारा किया है, इसलिए उसको शास्त्र कहते 
हैं और शास्त्र शब्दके पहले जो वचन शब्द लगा है वह शैलीका अर्थ बोधक 
है| वचन कनन्‍्नड़ साहित्यकी एक विशिष्ठ प्रकारकी गद्यशली है। श्रर्थात्‌ वचन- 
शास्त्रका अर्थ “वचन शेलीमें लिखा गया मोक्ष-शास्त्र” है 
| मोक्ष-शास्त्र भारतके प्राचीनतम शास्त्रोंमें से एक है। इस विषय पर भारत 
के अनेक महापुरुषोंने चितन, मनन तथा प्रयोग किये हैं । संस्कृत भाषामें इसके 
अनेकानेक ग्रंथ उपलब्ध हैं। वेद, उपतिषद, गीता, आग आदि अनेक अकारके 
असंख्य ग्रंथ हैं । कितु कालांत रसे संस्कृत भाषा जन-भाषा नहीं रही ।. ऐसा 
हुआ कि जनताकी भाषा अलग और विद्वाव झास्त्रज्ञोंकी भापा अलग हो गई, 
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तथा सामान्य जनता जीवनको उन्नत बनानेके इस शास्त्रसे अनभिज्ञ और दूर 
होती गई। तभी भगवान वुद्धने लोक-भाषामें धर्मज्ञान देना प्रारंभ किया । इससे: 
पहले जैन-धर्मके महान आ्राचायं मंहावीर स्वामीने भी यही किया । कहते 
हैं कि भगवान बुछके पश्चात्‌ जो धर्मं-सभा बठी थी उसमें “धर्म कहना चाहिए: 
या “धम्म” तथा “भिक्षु” कहना चाहिए या 'भिवखु' इस विषयपर बड़ा भारी 
वाद-विवाद हुआ था ? इसका अर्थ इतना ही है कि धर्मज्ञान जन-भाषामें कहें 
या नहीं, इस विषयमें धर्माचायोमें वड़ा-भारी मत-भेद रहा । यह मत-भेद ज्ञाने-- 
इवर महाराज के कालमें भी.विद्यमान था। ज्ञानेश्वर महाराजने ज्ञानेश्वरीमें 
एक स्थानपर शअ्रावेशमें कहा है कि संस्कृत , देव-भाषा है तो क्या मराठी चोरों: 
की भाषा है ? मराठीमें मैं ऐसे शब्दोंका चयन करूंगा कि मुक्तात्माएं भी: 
उसको पढ़ने और सुननेके लिए लालायित हो जाएं। श्रर्थात्‌ कन्‍तड़ वचन-- 
साहित्य भगवान बुद्ध और महावीर स्वामीकी भारंभ की हुई क्रांतिकारी 
परंपराका ही परिणाम है । वचनकारोंने कच्नड़भाषा-भाषी जनतामें संस्कृत-- 
पंडितों के आध्यात्मिक साम्राज्यवादका विरोध करके आध्यात्मिक अथवाः * 
मिक. जनतंत्रका निर्माण किया। इस हृष्ठटिसे वचन-साहित्यका .एक अपना 
वेशिष्ट्य है । ; : 
वैसे तो जेनोंने ही कन्तड़ भाषा में धामिक साहित्यकी रचना का प्रारंभ 
किया था । कच्नड़ भाषा के महाकवि “ंपने स्पष्टछझपसे यह घोषणा की कि 
'विश्वः:में जिसागम प्रकाशनेके लिए साहित्य-निर्माण कर रहा हूँ। उनके 
युग में जेन॑ धर्म पर अनेकानेक ग्रंथ लिखे गये। तत्परचात्‌ वीरशव संतोंने अपने: 
धर्म प्रचारके लिए उसी परंपरा का विकास किया । किंतु जैनोंने, जो अ्रधिक- 
तर उत्तरसे ही थ्राये थे, अपनी ग्रंथ रचनामें संस्कृत भाषा और साहित्यकाः 
अंधानुक्रण किया। उनके साहित्यके छन्द, शब्द-संपत्ति, अलंकार, बड़े-बड़े 
जटिल,सामासिक पद आदि सब संस्कृतके हैं। केवल प्रत्यय, अव्यय, क्रियापदों: 
का रूप, और सर्वताम मात्र कन्‍्लड़ हैं। उन्होंने कन्नड़ सरस्वतीपर संस्कृत 
का प्ररिधान चढ़ाया, या संस्कृत सरस्वतीपर कन्नड़ परिधान चढ़ाया, यह 
कहना क्लठिन है। इसलिए यद्यपि विद्वानोंने उस कालके कवियोंको कवि- 
रलों की उपाधि दी, तथापि उनका साहित्य जन्‌-सामान्य में लोक प्रिय नहीं: 
हो सेक्रा । उस के वाद वीरशव संत और साहित्यिकोंने लोक-भाषा में, उन्हीं 
देशी छंद्ोंमें, लोक शेलीमें साहित्य सुजन किया । वह लोकशिक्षा का माध्यम 
वना और जैन राजाश्रोों के विरोध में भी हजारों-लाखों लोगोंने शव दीक्षा 
ली | इस समयक्रा साहित्य एक प्रकारसे लोक-साहित्य था +॥ लोकशिक्षा: 
का वह सुन्दर माध्यम था। 


विषय-प्रवेश . _ 


- जिन वीरशैव संतोंने इस शैलीमें अपने धर्म-प्रचारक्राकार्य: प्रारम्भ 
किया उनकी परंपराकी प्राचीनताके विषयमें मिश्चयात्मक स्पेसेकुल कहना 
संभव नहीं है । कितु श० श० १०७६१ के लगभग इनका स्वरणंयुग था। वीर- 
शैवोंका प्रचार .तथा साहित्य इस युगमें संपूर्णा विकसित रूप में देखा 
जाता है श्रर्थात्‌ कम-से-कम इस से सौ दो सौ वर्ष पहलेसे इसका प्रारंभ हुआ 
होगा, इस ओर कुछ ऐतिहासिक संकेत भी मिलते हैं। कितु वीरशेवोंमें 
त्रिसष्टि पुरातनर/ कहकर ६३ शभाद्य वचनकारोंका, अर्थात्‌ शेवसंतों का 
पुजन करनेकी परिपादी है । उनके विषयमें अ्रनेक पुराण तथा काव्य भी हैं ॥ 
परंतु उनके विषयमें कुछ निश्चित रूंपके ऐतिहासिक आधार नहीं मिलते। 
कुछ विद्वानोंका मत है कि उन पुरातनोंके पुराणोंमें आने वाले कुछ -संतोंके 
नाम, गांवके नाम आदि तामिलके हैं । संभवत: तामिलके अखिरों?* से इनकी- 
प्रंपरा प्रारम्भ हुई होगी ? तामिलके अखिर, ग्र्थात्‌ शवसंतोंकी परंपरा अति- 
प्राचीन है। पद्मपुराण के उत्तरखंडके पहले अ्रध्यायका ४८ वां इलोक 'उत्पन्‍्ना 
द्राविड़े साहं वृद्धि कर्णाटके गता', इस ओर संकेत करता है ? कुछ भी हो, 
भारतके प्राचीन इतिहास के सूत्र जगह-जगह टूटे हैं, सर्वभक्षक महाकालकी 
प्रलेय लीलासे जो बचा है उसका संरक्षण कर रखना ही हमारे हाथमें है ! 

कन्नड़-भाषी प्रदेशकी संत परम्पराश्रों में दो संप्रदाय है। एक शव 
ग्रथवा वीरशव-संत-परंपरा, दूसरी, वेष्णव-संत-परंपरा । कर्णाट्क में संतों 
को अनुभावी कहते हैं.। श्रतुभावी का अर्थ है साक्षात्कारक', अनुभव किया 
हुआ, जिन्होंने आत्यंतिक सत्यका--जो सदेव एकाकार एकरूप है--साक्षास्कार 
किया है, अथवा उस महान साक्षात्कारका अनुभव लिया है, उनको अ्रनुभावी 
कहते हैं । संत साहित्यको अनुभावी साहित्य कहने की परिपाटी भी है। 
तथा भक्तोंको 'शरण॒रु' भी कहते हैं। क्योंकि वे अपना सर्वस्व परमात्मा 
के चरणोंमें समर्पण करके भगवानकी शरण गये थे । इसलिए उनके साधना 
सार्गको शरणन्मार्ग भी कहा जाता है, अर्थात्‌ कन्‍्तड़में शैवसंतोंको 'शिव- 
शरणरु और वैष्णव संतोंको “हरि शरणरु' कहा जाता है। वेसे ही शिवशरणों 
ने अपने धर्म प्रचारके लिए वचनशलीका उपयोग किया था इसलिए उनको 
“वचनकार' कहा जाता है और हरिशरणों को 'कीत॑नकार' क्‍योंकि उन्होंने श्रपने 
प्रचारके लिए कीत॑न-शलीका उपयोग किया था । यह ग्रंथ केवल शैव संतोंके 
वचन-साहित्य का मु हदेखाँँ परिचय करानेका नम्न प्रयास है । 





2. ई० स० १२७५-६६ 
२. नायनमाररु । 
३ संज्षिप्त, दशन मात्र से होने वाला परिचय>"-मु ह देखा परिचय । 
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जैसा ऊपरके परिच्छेदके अंतमें लिखा है यह ग्रंथ हिंदी पाठकोंको अथवा 
हिंदीके माध्यमसे भारतकी सर्वेसामान्य जनताको कनन्‍नड़ वचननसाहित्यका 
मु हदेखा परिचय करानेका नम्न प्रयत्त है, वस्तुतः मूंहदेखा परिचय ही है । 
कन्नड़ संत-साहित्यकी बात दूर रही, केवल वीरशव संत-साहित्य सागर-सा 
गहरा और हिमालय-सा उन्नत है । उसका गहराईके साथ अध्ययन करके श्रन्य 
भाषाके पाठकोंको उनकी भाषा द्वारा संपूर्ण परिचय कराना एक महानू्‌ दायित्व- 
का काम है और साहसका भी । यदि हिंदीके ही कुछ विद्वान्‌ .कन्नड़ तथा 
सामिलके प्राचीन साहित्यके भिन्‍व-भिन्‍न अंग-उपांगोंका अध्ययन करके उसका 
हिन्दी में श्रमुवाद करते तो न केवल हिंदी भाषा संपन्‍्त होती, अपितु भारतकी , 
सर्च सामान्य जनताका ज्ञान उन्‍तत होता। आज्ञा है इस मुंहदेखे परिचयसे 
कन्नड़ वचन-साहित्यके साथ हिंदी के बिद्वानोंका संबंध बढ़ेगा और उस साहित्यका 
अध्ययन करनेके लिए वे प्रवृत्तहहोंगे । यदि एक भी विद्वान इस ओर प्रवृत्त हो, 
तो अनुवादक अपनेको कृतार्थे समभेगा । . 


वचन-साहित्यका साहित्यिक परिचय 


कन्नड़ साहित्यमें वचन-साहित्य्का, शैलीकी हृष्टिसे, विषय और विस्तार- 
की दृष्ठिसे तथा उसके इतिहासकी हृष्टिसे भी एक विशिष्ट और स्वतंत्र स्थान है । 
किसी भी साहित्यका श्रपना इतिहास, शैली, विषय आदि होता है। वचन- 
साहित्यका भी श्रपना पृथक्‌ इतिहास, वैशिष्द्यपूर्णा शेली, विषय आदि है । 
इस परिच्छेदर्म उन सबका विचार किया जाएगा । 

वचन शब्द संस्क्ृतकी वच्‌ धातुसे वना है । वचूका श्र है बोल, वात, कहना, 
तथा आाइवासन भी । कन्‍्नड़ साहित्यमें चंपू काव्यका भी एक युग रहा है । ई. 
स० ६०० से ई०स० ११५० तक अनेक महाकाव्य चंपूशलीमें लिखे गये हैं । इन 
चंपू काव्योंमें कहीं-कहीं काव्यात्मक गद्य विभाग भी आता है। इस गद्य विभागको 
वचन कहने की परिपाटी चली झा रही थी। श्रागे जाकर वीरशैव संतोंने अपने 
अनुभवोंकी अ्रभिव्यंजनाके लिए तथा धामिक प्रचारके लिए इस शेलीका प्रयोग 
और विकास किया। जहांतक ऐतिहासिक जानकारी है 'दिवर दासिमैया' 
सबसे पुराने वचनकार हैं । उनके वचनोंको देखकर ऐसा लगता है कि उनके 
कालतक यह वचनशली पर्याप्त विकसित हो गयी होगी । आगे भी वसवेश्वर 
आदि वचनकारोंने इस शलीको अपनाया, इसका श्रमर्याद विकास किया, और 
प्रपने धर्म-प्रचारमें इसका उपयोग किया । आज कई वचनोंको पद्यके रूपमें श्रतीव 
सुंदरताके साथ गाया जाता है, और उस समय भी गाया जाता था ऐसी मान्यता 
है । किंतु साहित्यके मर्मज्ञोंने एक स्वरसे उस शैलीकों गद्य ही कहा है । कन्नड़ 
में इस शलीको 'वचन-गद्य' कहा जाता है। इस गद्य-शलीमें पद्योंमें आवश्यक 
लय, प्रास, तालवद्धता तथा लालित्यादि ग्रुण भी पाये जाते हैं । सामान्यतः 
किसी भी भाषाके साहित्यिक इतिहासका अवलोकन किया जाय तो पदच्च ही पहले 
पाये जाते हैं, और भ्रागे जाकर गद्य । कनन्‍्नड़ भाषा भी इसका अपवाद नहीं है 
कितु वीरशव संप्रदायके साहित्य का स्वतंत्र अध्ययन किया जाय तो पहले गद्य 
भर वादमें पद्मात्मकता पाई जाती है। तथा भारतीय संत-साहित्यके इतिहासमें 
संभवत: गद्यात्मक शैलीमें कहा गया संत-साहित्य यही है । विद्वानोंकी यह 
मान्यता स्वंविदित ही है कि पद्म भावात्मक अभिव्यंजनाका माध्यम है और 
गद्य विचारात्मक अभिव्यंजनाका । पद्योंमें विश्विप्ठ प्रकारका लालित्य, लोच, लय, 
माधुयं और मोहकता होती है | पद्य स्मरण-सुलभ भी होते है । गद्यमें स्मरण- 
सुलभता नहीं होती । उन दिनों, जब इन वचनोंकी रचना हुई, मुद्रण-व्यवस्था 
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नहीं थी । प्रकाथ्नन संस्थाएं नहीं थी । साहित्य सर्व-सुलभ नहीं था । ऐसी स्थितिमें 
भी अधिकतर परंपरासे इस पहान साहित्यकी रक्षा की गयी है। यह तो जसे 
वीरशव समाजकी, संतों श्रौर साधकोंकी ज्वलंत एक-निष्ठाका प्रमाण है वैसे 
ही वचन-साहित्यके संशयातीत महत्वका भी । 

वचन-साहित्यके विस्तार के विपय में अधिकार से कुछ कहना श्रसंभव 
है। श्रवतक अनेक वचन प्राप्त हुए हैं, जो प्राप्त हुए हैं वे मुद्रित होकर प्रका- 
शित भी हो छुके हैं । कितु अनेक पोधियां मिल भी रही हैं। इसके अतिरिक्त 
आज कई वचन ऐसे मिले हैं जिनके वचनकारोंका पता नहीं मिलता, कुछ , 
वचनकारोंका नाम मिलता है कितु उनके वचसोंका पता नहीं चलता। इसका 
यही अ्रर्थ है कि अब तक यह श्रनुसंधानका विषय है। इस विपयमें जितना 
अ्रनुसंघान हुआ है वह अपर्याप्त है। पर्याप्त अनुसंधानकी आवश्यकता है । 
जबतक यह कार्य पूर्णतः सम्पन्त नहीं होता तवतक वचन साहित्यके विस्तार- 
के विपयमें श्रधिकारसे कुछ भी नहीं कहा जा सकता । कितु वचनोंके बारे- 
में कुछ परंपरागत मान्यताएं हैं। उनके विस्तारके विषयमें ऐसी श्रद्धा है. कि 
वे करोड़ोंकी संख्यामें । इसके लिए कुछ श्राधार भी हैं। वचनकारोंमें 
सिद्धरामैया नामका एक वचनकार है। वचनकारोंमें उसका महत्वपूर्ण श्रौर 
विशिष्ट स्थान है। विशिष्ट इसलिए कि वही एक बचनकार ऐसा है 
जिसके वचनोंमेंसे कुछ ऐतिहासिक सामग्री उपलब्ध होती है । कुछ वचन- 
कारोंके जीवनकी घटनाश्रों का उल्लेख मिलता है, वचनकारों के नाम मिलते 
हैं। सिद्धरामैया ने अपने एक वचनमें वचनों के विस्तारके विपयमें कहा 
है कि श्रल्लमप्रभु और उनके झ्राठ साथियोंक ही बचन १,६३,११,३०,३३० 
हैं। आज जो वचन मिले हैं उनके अक्षर भी गिरने तो भी इतने नहीं होंगे : 
अवतक २१३ वचनकारों के वचन मिले हैं ! अ्रवतक जो वचन मिले हैं वे 
लाख तक भी नहीं पहुंचे हैँ, उनकी संख्या हजारोंमें ही है । जहां प्राप्त वचनों- 
की संख्या लाखको भी नहीं छूती, करोड़ों की बात लिखना और कहना शोभा 
नहीं देता । फिर भी एक संतका वचन भूठ है, ऐसा कहनेका साहस कंसे 
करें ? हो सकता है इन आठ नौ सौ वर्षोमें अनेक ग्रंथ नष्ट हो गये हों । भारत- 
के इतिहासमें बड़े-बड़े पुस्तकालय तथा ग्रंथोंको नप्ठ करमे की घटनाएं कुछ 
कम नहीं हुई हैं। कितु प्राप्त वचन भी श्रपने विस्तार की दृष्टि से कन्नड़ 
साहित्य में अपना एक विशिष्ठ और स्वतंत्र स्थान वना लेनेके लिए पर्याप्त हैं। 
साथ-साथ इन वचनोंपर लिखे गये भाष्य और टीकाएं भी कम नहीं हैं ।. उन 
भाष्यों और टीकाओंकी परंपरा भी बड़ी प्राचीन हैं । उनका विस्तार भी पर्याप्त 
है। गूढ़ वचनों का रहस्य जाननेमें इन भाष्यों और टीकाश्रोंसे पर्याप्त 
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सहायता भी मिलती है । फिर भी, इन भाष्यों और टीकाग्रोंको वचन-साहित्य 
'नहीं कहा जा सकता | ; 
बचन-साहित्यमें अध्यात्म, धर्म, दशंन, नीति, समाज-शास्त्र -आदिके 
'सांगोपांग विचार मिलते हैं। किसी महलके बनानेमें चूना, सीमेंट गारा आदि, 
का जो महत्वपूर्ण स्थान है वही मानवीय जीवनमें घामिक तथा आध्यात्मिक 
विचारोंका है । भौतिक संपन्‍नताकी चरम सीमापर पहुंचनेपर भी मनुष्यके | 
मन, वुद्धि तथा अंत:करणके विकासके लिए धामिक तथा आध्यात्मिक विचारों 
की श्रावदयकता है । घामिक तथा आध्यात्मिक साधना ही भनुष्यकी प्रेसन्‍नता- 
का मूल है । उसीसे मनुष्यका अंत्तर-वाह्य जीवन खिलता है। जेंसे एक धागा 
विख्वरी हुई मण्ियोंको पिरो देता है, भिन्‍न-भिन्‍त रंगरूपके फूलोंका हार गूंथता 
है, वसे आव्यात्मिक विचार विश्वके मानव-कुलको उच्च ध्येयसे अभिमंत्रित 
करके सामूहिक विकासके लिए पथ-प्रदर्शन कर सकता है। वही भिन्‍त-भिन्‍न 
देश, राष्ट्रीयता, भाषा, संस्कृति, परंपरा, विचार, चाल-चलन आदिसे विखरे 
ए मानव-समूहको विश्व-बंघुत्वके एक सूत्रमें पिरो सकता है। वचनकारोंने 
अही प्रयास किया है। वचन-साहित्य इसी ओर संकेत करता है । वचन-साहित्य 
केवल वीरजौैवोंका उपासना-साहित्य नहीं है। वह सब धमंवालोंके लिए है । 
मानव मात्रके लिए है । यही वचन-साहित्यकी विज्येषता है । यही उसकी गुरुता 
और महानता है । वचनकारोंने अपने साहित्यके हारा मानवमात्र॑ंकोी उस 
महान झ्रादर्शकी ओर संकेत किया है जिससे मानव महान्‌ बनता है, जिससे नर 
नारायण बनता है । वचन-साहित्यमें केवल इस ओर संकेत ही नहीं, कितु इस 
शोर जानेकी प्रेरणा भी है, उसका मार्ग भी वताया है, उस मार्गके धोखे भी 
बताये हैं। यही वचन-साहित्यका महत्व है । इसके अतिरिक्त उसमें वीरशव 
संप्रदायके थक्ति-चिशिष्टाहत, पट्स्थल, अंगलिग -संबवंध, लिगधारणादि अंष्टावरण 
आदि विशिष्ट उपासनात्मक बातें भी हैं। वीरशवब उपासना पद्धतिको जानने 
के लिए वचन-साहित्य ही पर्याप्त है । उसको पढ़ लेनेके उपरांत इस विपयको 
जाननेके लिए और कुछ पढ़ना शेप नहीं रहता । साथ-साथ, मानव-मात्रका 
आत्यंतिक ध्येय, उसके साथना-मार्ग, उसके लिए आवश्यक ग्रणशील कम, 
नेतिक नियम ग्रादिके लिए भी वचन-साहित्य अत्यंत्त चित्तवेघक, चितनीय प्रौर 
मननांस हू । 
संक्षेपमें, वचन साहित्यके विस्तार और विपयका विवेचन करनेके पश्चात्‌ 
उसकी शैलीका विचार करें। किसी नी साहित्यकी घैली श्रथवा रचना-पद्धति 
फे दो झंग होते हैं। एक बाह्यरप तथा इसरा आंतरिक रूप । इसके वाद्य 
झपकफा घिचार करते समय, चनोंके प्रमाण, उसमें पायी जानेवाली पद्चात्मकता 
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उसकी कथन-पद्धति आदिका विचार करना आवश्यक है । सामान्यतः 
वचनकारोंकी कथन-पद्धति सूत्रात्मक है, पुराणात्मक नहीं, अर्थात्‌ थोड़ेसे शब्दों- 
में अ्रनंत श्र्थ समाया हुआ है । वचनोंकी रचनाका उद्देश्य, उनके विषय आदि 
का विचार करने पर लगता है कि वचनोंका यह सूक्ष्म-सा रूप ही सुन्दर भौर 
उपयुक्त है। मनुष्यके अंतरंगमें उदभूत होनेवाली भावना कल्पना विचार 
थ्रादिको व्यक्त होनेके लिए, साकार होनेके लिए किसी माध्यमकी ग्रावश्यकता 
होती है । उस माध्यमके द्वारा ही मनुष्यका भावात्मक अंतरंग सूर्त होकर 
व्यक्त होता है। तभी किसी मनुष्यकी कल्पनाएं, उसकी भावनाएं, उसके: 
विचार, विकार आदि अ्रन्य लोग समझ सकते हैं । कन्‍नड़ वचन-साहित्य देवो-- 
न्मादमें उनन्‍्मत्त हुए कनन्‍नड़ इंवसंतोंके अंतःकरणुको रूपाकारमें व्यक्तः 
करनेवाला दर्पण ही है। अश्रधिकतर वचन सात-आझाठवाक्य, अथवा २०-३० 
शब्दोंके . ही हैं। कुछ उससे भी छोटे हैं, तो कुछ दो-दो, तीन-तीन प्रृष्ठ भर-- 
देने वाले भी हैं, कितु ऐसे वचन बहुत कम हैं जो वचन लंबे-लंवे हैं उनमें वचन-- 
गद्यका वैशिष्ट्य नहीं है। उन वचनोंमें सामान्यतः वचनोंमें पाया जानेवाला 
लालित्य, लोच, अर्थ तथा भाव-गांभीये आदि गुण नहीं, प्रसाद गुर नहीं, वह 
प्रास और श्रोजस्विता नहीं । वह सामान्य गद्यखंड-से हैं। उन्हें इसलिए वचनाः 
कहा जाता है कि वह वचनकारोंने कहे हैं, उसपर उनकी मुद्रिका अंकित है ४ 
कितु उनमें वचनोंका गुण-धर्म नहीं । ऐसे वचन बहुत ही कम हैं । 

अपवादको, श्र्थात्‌ अत्यंत छोटे और अत्यन्त बड़े वचनोंकों छोड़दें तो 
सामान्यतः: सब वचन २०-३० शब्दोंके हैं। इनमेंसे कई अलग-भ्रलग रागोंमें' 
सुंदरताके साथ गाये जाते हैं। कुछ आलोचकोंका यह कहना है कि गाये जाने 
वाले वचन, वचन नहीं हैं भले ही उनको वचनकारोंने कहा हो । वैसे ही अनेक 
भाषा-टीकाएं आदि वचनोंके साथ मुद्रित होकर प्रकाशित हुई हैं, वचनोंका 
रहस्य समभनेमें उनकी आवश्यकता भी है, फिर भी उनको वचन-साहित्य नहीं 
कहा जा सकता । इन वचनोंमें अनेक उद्धरण-आते हैं। ये उद्धरण कुछ वेदके 
होते हैं, कुछ उपनिषदोंके होते हैं, कुछ शवागमोंके होते हैं, कुछ पुराणोंके भी 
होते हैं। ऐसे श्रवतरण श्रधिक नहीं हैं। जो हैं वे आचार-धर्मके वर्शंनके 
समय भाये हैं। ऐसे उद्धरण कुछ वचनकारोंके वचनोंमें नहींके वरावर हैं 
श्र कुछ वचनकारोंके वचनोंमें बहुत हैं । श्री वसवेश्वर, अ्रल्लमग्रश्नु,. 
आदि-वचनकारोंके वचनोंमें वे नहीं के बरावर कहे जा सकते हैं, तो चन्तवसवकेः 
वचनोंमें. वहुत पाये जाते हैं। जहाँ कहीं नीति-नियमोंके वचन हैं वे स्वानुभवकेः 
आधार पर हैं, उनमें किसी प्रकारके उद्धरणों को -कोई स्थान नहीं । अपने 
वचनोंमें वचनकारोंने जहां कहीं ऐसे उद्धरण दिये हैं वहां श्रुति, स्थृति, आगम 
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आदिका नामनिर्देश नहीं किया गया है। क्वचित्‌ अपवादात्मक ऐसा निर्देश” 
मिलता है | कहीं-कहीं वचनकारोंने आगमोंको भी श्रुति कहा है। जो 
उद्धरण नामनिर्देशके साथ आये हैं उनमें अथर्ववेदके अधिक है । साथ-साथ 
वचनोंमें कन्तड़ भाषाकी अ्रनेक कहावतें श्रथवा लोकोक्तियां पायी जाती हैं जो 
आज भी उसी रूपमें प्रचलित हैं। जंसे-“हुत्ततु बडिदरे हावु साय बल्लदे ?”!' 
“सुण्णद कललुमडलल्लि कष्टिकोंद्भ मड्रविनल्लि विहृते”* हावु डोंकादरे बीलु 
डोंके ?”3 आदि | ऐसी अनेक कहावतें हैं। ये कहावतें श्राज भी उसी रूपमें 
जन-भाषामें प्रचलित हैं।॥ करीब आ्राठ-नौ सौ सालसे आज तक एक ही रूपमें: 
प्रचलित इन लोकोक्तियों को देखकर पाठककी बुद्धि चकरा जाती है । उन 
लोकोक्तियोंका इतिहास 'जाननेकी उत्कंठा बढ़ती है इन लोकोक्तियोंकी 
वास्तविक आयु क्या होगी ? कन्नड़में एक कहावत है वेदकिन्त गादेये मेलु ।४ 
कहावतकी प्राचीनताके कारण ही उसको यह मान्यता मिली होगी ? 

श्रस्तु, कन्‍्नड़ कहावतोंका कुल-गोत्र खोजना इस लेखकका उद्देश्य नहीं है । 

हाँ पर इतना ही बताना है कि वचनकारोंने अपने वचनोंमें कहावतोंका पर्याप्त 

उपयोग. किया है। कहावतोंके वाद वचनकारों की शब्द-संपत्तिका भी विचार 
करना है और उनकी मुद्विकाका भी । भारतीय संत-साहित्यमें साधारणतः: यह 
पाया जाता है कि उनके वचनोंमें उनका अपना नाम होता है, जिससे सुननेवाले- 
अथवा पढ़नेवाले यह सम सके यह किसकी बाणी है । उसको छाप भी कहते 
हैं। दक्षिणमें इसको 'मुद्रिका' कहते हैं । वचनकारोंकी मुद्रिकाका विचार करते: 
समय अधिकतर ऐसा लगता है कि उन्होंने श्रपने इप्टदेबके नामका ही श्रधिकतर: 
उपयोग किया है | संभवत: यह वचनकारोंकी दीक्षाका परिचायक है । क्योंकि 
धनलिंगीके एक वचनमें आया है कि "मेरे गुरु तोटदार्यने मेरा 'धनलिगी' 
ऐसा नामकरण किया.।” वंसे ही सिद्धरामेयाने भी अपने एक वचनमें “गुरु. 
चन्तवसवद्वारा नामकरण किये हुए लिंगका नामलेता हूँ ! कहा है । 

दूसरे प्रकारकी मुद्रिका वचनकारोंके गुरुके नामकी है। अनंत देवने 'अनंत- 
गुरु अल्लममहाप्रभ्ु इस मुद्रिकासे अपने वचन कहे हैं, तथा मुक्तायक्काने अपने: 
भरुरु 'अजगण्ण' नामकी मुद्रिकाकों अपनाया है । 

इसके अ्रतिरिक्त कुछ वचनकारोंने अपने नामका ज्यों-का-त्यों उपयोग किया 
है। जैसे अंविगर चौडेया' प्रसिद्ध है । 





- बेल्मीक पीठने से कया सांप मरेगा १ 
« चने का पत्थर गले में बांधकर भील में डूबने सरीखा। 
- सांप टेड़ा हो तो क्या उप्दाा बिल भी टेड्ा है ? 


ल 


कटे हात्रत हि का ब्ड बत ५७ 
४. गादे"-कद्दातत, वेदसे गादे ही ऊंची है ! वेद से कहावत अप्ठ है । 
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अब वचनकारोंकी शब्द-संपत्तिका विचार करें । वचनकारोंकी शब्द-संपत्ति- 
का विचार करनेसे पहले हमें कन्नड़ साहित्यके इतिहासकी कुछ मोटी वातें 
जान लेना आवद्यक है । कन्नड़ साहित्यका सुक्ष्मतासे श्रवलोकन किया जाय 
तो बचन-साहित्यका काल युग-परिवतंनात्मक काल है। वचनकारोंके अग्नणी 
: श्री वसवेदवर * इस युगके युग-पुरुष हैं। साहित्यकारके नामसे युगका नामकरण 
करना हो तो, जैसी कि हिंदीमें परिपाटी है, इस युगको 'श्री बसवेशवर युग कहना 
होगा । बसवेश्वर के युगसे पहले 'पंपयुग' था । पंप कन्तड़का महान कवि है । 
विद्वानोंकी यह मान्यता है कि उनका काव्य विश्व-साहित्यमें भी उच्च कोटिका 
काव्य कहा जा सकता है। पंपयुगके १६ महाकवबियों में १५ या १६ महा- 
कवियोंने किसी न किसी राजाश्रयमें रहकर साहित्यका निर्मासा किया। और 
'वसव-युगके ३६ महान साहित्यिकोंमेंसे केवल १२ साहित्यिकोंने राजाश्य- 
में रहकर साहित्य-सृुजन किया । इसमें और एक बात शअत्यंत महत्वकी है, 
और वह यह कि पंप युग! के १६ कवियोंमेंसे १५ या १६ महाकबि 
जैत थे और वह सबके सब राजाश्रयमें थे ! तथा बसवेश्वर युगके महान 
साहित्यिकॉमेंसे एक भी वीर-शैव साहित्यिक किसी भी राजाके झाश्रयमें नहीं 
दीखता । जैन कवियोंके सभी ग्रंथोंकी शैलीका श्रवलोकन किया जाय तो पचानवे 
प्रतिशत चंपूकाव्य है और वीर-शैव साहित्यिकों की रचनाका विचार करें 
तो उनमें वचनगद्य, व्यास्यानगद्य, पद्च, त्रिपदी, रगले, पट्पदीके कई प्रकार, 
कंदवृत्त, सांगत्य, आदि विविध प्रकार पाये जाते हैं, जो संस्कृत अथवा संस्क्षत- 
जन्य अन्य भाषाओंमें नहीं पाये जाते । पहला युग, जिसको पंपयुग कहा गया, 
राजाश्रयमें रहकर रचे गये राजमान्य साहित्यका युग था और श्रीवसवेश्व र- 
 युगमें लोकशिक्षार्थ रचे गये लोकमान्य साहित्यका युग था । अर्थात्‌ वचनकारों- 
की शब्द-संपत्ति लोकभाषासे ली गयी थी । वचन-साहित्यमें अधिकतर सरल, 
"सुलभ, बहु प्रचलित कन्तड़ शब्द हैं। नहीं तो संस्कृतजन्य तद्भव या तत्सम । 
-संप्रदायके पारिभाषिक शब्दोंको छोड़ दिया जाय तो संस्कृतके शब्द बहुत कम 
हैं। कितु वसवेश्वर-युगसे पहलेके साहित्यमें सर्वत्र, संस्कृत-का अ्रंघानुकरणा 
दिखायी देता है। साथ-साथ उनकी शब्द-संपत्ति भी संस्कृत-प्रचुर ही नहीं, 
-संसक्ृतमय हो गयी थी। वचन-साहित्यका उद्देश्य ही लोक-सेवा और लोक- 
शिक्षा रहा, अत्तु लोक-भाषामें ही उसका निर्माण भी हुआ । उनके पारि- 
भाषिक संस्कृत शब्द, जेसे लिग, अंग, इछलिंग, प्राणलिग, निरजैक्य आदि सर्वे- 
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“सामान्य लोगोंकी समभमें झाने-वाले नहीं हैं। यकायक उसका श्रर्थ समभमें 
आना कठिन है । कितु एक बार ऐसे शब्दोंका श्र्थ सम लिया जाय, तो 
'कन्तड़-भाषा-भाषी जन-सामान्यके लिए वचन-साहित्यकी भाषा कठिन नहीं 
-है। हाँ, वतंमान युगमें, जब कन्‍्नड़ भाषाने आधुनिक रूपमें श्रपना विकास 
किया है उसके कुछ शब्दों को, जो प्राचीन कन्नड़के हैं, समझना कठिन है । 
' कितु वह शब्द पुनः प्रचारमें लाने योग्य हैं। उन शब्दोंसे चयी कन्नड़ श्रधिक 
: लालित्यपूर्ण, श्रर्थ और भावपूर्ण, तथा शुद्ध होगी । वचनोंकी वाक्य-रचना 
भी सरल, सुंदर, सरस, मधुर, काव्यात्मक और सूत्रात्मक है । उनमें आनेवाले 
“क्रिया-पदरहित, अर्थपूर्ण सुवोध वाक्य भाषाका सौंदर्य श्रौर माधुय॑ बढ़ाते हैं, 
भाषाकों अ्रधिक लालित्यपूर्ण बनाते हैं। भाषामें नया प्रवाह, धार, और 
स्वारस्य लानेवाले हैं । अश्रर्थात्‌ वचनकारोंने केवल विचारोंमें ही नहीं, अपनी 
साहित्य-शैली, शब्द चयन आदिमें भी युग-परिवर्तत और नया-युगनिर्माण 
किया है । 
ु वचनोंके बाह्य परिचयके उपरांत उसके अंतरंगका विचार करना रह 
जाता है। उसके अंतरंगका विचार करते समय यह देखना होगा कि कितने 
>प्रकारके वचन हैं । वचनोंक्रा विभाजन करते समय, उनके भाव, विचार, तत्त्व 
आदिकी हृष्टिसे विचार करना होगा उसमें प्रानेवाले श्रलंकार, प्रास, पद- 
' -लालित्य श्रादिकी हृष्टिसे विचार करना होगा । कितु यहां और एक हृष्टिसे 
वचनोंका विश्लेषण किया है । वह है (१) सूत्रात्मक वचन (२) वर्णानात्मक 
वचन, (३) उपदेशात्मक वचन, (४) प्रार्थतात्मक वचन, (५) सती-पत्ति 
- भावात्मक वचन, (६) विरक्‍्तात्मक वचन, (७) शूढ़ात्मक वचन, तथा (८) 
'आत्मगत वचन । 
(१) सर्व सुलभ, सुन्दर, सरल शब्दों द्वारा विषयकी गहराईको स्पष्ठ रूप- 
“से व्यक्त करनेवाले वचन ही सूत्रात्मक हैं । वचन-साहित्यमें ऐसे अनेक वचन 
हैं। इतना ही नहीं, इसमें श्रानेवाले वाक्य ही ऐसे हैं । ज॑से 'आ्राशँये* दासत्व' 
“निराशेये ईद्वत्व3 “दासत्व ईशत्वद ई अनुव विचारिसि निराशँयाँ लगिरु वेदरें 


किननननन तंज + + जन नल्‍जलन+ + >न्नजडनन अिवचििणनण- + -अज-5०+-« 


- १ हिंदी में केवल “०' आर 'ऐ! तथा “शो और 'ओ' ऐसे ही हैं. फ्ितु कन्नड़ में छरव 'ए 
दीध 'ए! और प्लुत 'ए! तथा आ, 'श्रो', ओ' ऐसे तीन अत्तर हैं । एस 'ए! के लिए ' 
पर ” तथा एरव 'ओ! के लिए आ पर “दिया गया है। 

२ झाशा ही दासल । 
निराक्षास निरपेत्ञा ही इशत्व । 

४. दासत ओर ईशलकी रिथति समझकर ईशत्वदी स्थितिको जानकर निरफ्हता में स्थिर होना 
थी रैश-पद है 
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ईश पदवय्या/, 'हसिविगें लय विल्‍ल',* “विपयक्को काल विल्ल', कायकत्रे” 
कैलास',3 आत्म निश्चय वादल्लिये कैलास',” तिन्‍व तानरिदा्ड तन्वरिवे” 
गुरु * ऐसे अस्ंख्य सूत्रात्मक वाक्य वचन-सताहित्यमें मिलेंगे। इस प्रकारके 
वाक्योंने कम्तड़ भाषामें नया प्रभाव भर दिया है । 

२) किसी भी विषयका विवेचन करके वर्णन कर समभानेवाले वचन 
वर्णावात्मक वचन कहे जाते हैं । ऐसे वचन बहुत कम हैं । सम्भवतः यह पद्धति 
वचनकारोंकी पसंद नहीं थी । कहीं-कहीं एकाध वचन ऐसा पाया जाता है। 
जैसे, शुन्य संपादने'* में चन्तवसवने कल्याणका वर्सोन किया है। अथवा श्री 
अल्लम प्रभुने श्री वसवेश्वरके घरका वर्सान किया है। इसके श्रतिरिक्त साक्षा- 
त्कारके कुछ वचन ऐसे हैं। ये वचन बड़े सुन्दर हैं। इनमें साक्षात्कारका सुन्दर ' 
वर्णव मिलता है । कितु वचनकारोंने इस पद्धतिका कोई विकास नहीं किया । 

(३) जिन वचनोंके द्वारा उपदेश दिया गया है वें उपदेशात्मक वचन कह-- 
लाते हैं।बचनामृतमें ऐसे कई वचन मिल सकते हैं। विशेष विवेचन न करते * 
हुए किधि प्रधान वाक्‍्योंसे उपदेश देना ही वचनकारोंने उचित समझा होगा । 
यही उनकी पद्धति रही है ! 

(४) जिसमें परमात्माकी प्रार्थना की गयी है ऐसे वचन प्रार्थनात्मक वचन 
कहे जाते हैं । ऐसे अ्रनंत वचन हैं और (वे भक्तिभावसे पूर्ण हैं। वचनामृतमें 
भी ऐसे अनेक वचन पाये जा सकते हैं । 

(५) भगवानको पति और अपनेको सती मानकर कहेगये वचन सती-पत्ति- 
भावात्मक वचन कहलाते हैं। यह मधुरभावकी साधना कही जाती है। 
वचनामृतमें इस प्रकारके कई वचन आये हैं । सती-पति संबंध अत्यंत निकटतम 
संबंध माना जाता है। सती और पति, मानों एक आत्मा और दो शरोर। 
वचनकारोंकी ही भाषामें कहना हो तो दो श्रांखें और एक दृष्टि । साथ-साथ वह 
अनंत उमियोंक्रा उद्म स्थान भी है। इन सब भावोंकों वचनकारोंने व्यक्त किया 
है। अनेक बचनोंमें यह कहा गया है, अंग ही सती, लिग ही पति ।* अंगका 
श्र्थ जीव है शौर लिग का शिव । इसी रूपकका विस्तार मघुर-भाव है । 
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१. भूख का अंत नहीं । 

२. विषयक काल नहीं । 

३० कायक ही केलास । 

४. आत्म-निश्चय हुआ कि कैलास । 

५. अपने आपको जाना तो वह छान ही शुरु । 
६. एक ग्रंथ का नाम । 
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(६) निरुक्तका अर्थ है किसी शब्दकी व्युत्पत्ति । जिन वचनोंमें शब्दोंकी 
-अ्युत्पत्ति देनेका प्रयास किया गया है वे निरुक्तात्मक वचन कहे जाएंगे । वचनों 
स्‍्में किया जानेवाला इस प्रकारका प्रयास भाषाझास्त्र, व्युत्पत्ति-शास्त्र अथवा . 
चज्याकरण शास्त्र, इसमेंसे किसी एक शास्त्रसे खास संबंधित है, ऐसा नहीं कहा 

जा सकता । कभी-कभी यह काल्पनिक भी होता है । शब्दोंमें जो श्रक्षर होते 
: हैं उनमेंसे अपने विचारके अनुसार श्र्थ निकाल लिया जाता है। इस प्रकारकी 
- व्युत्पत्ति जिन वचनोंमें पायी जाती है उन्तको निरुक्तात्मक वचन कहा गया है । 
जैसे लिग' शब्दकी व्युत्पत्ति बताते हुए वचनकारोंने लिखा है, 'लिकारवे शून्य 
बिदुवे लीलें, गकारवे चित्त” (लिकार ही शून्य, विन्दु ही लीला, गकार ही 
“चित्त)। उपनिषद्‌ और अआगमोंमें भी यह पद्धति पायी जाती है । ह 
(७) जिन वचनोंका अ्रर्थ समस्याकी भांति गढ़ रहता है उनको गुढ़ात्मक 
-चचन कहते हैं | कन्नड़में इन वचनोंको मूंडिगे कहते हैं । श्री भ्रल्लम प्रभ्ञुके ऐसे 
न्‍कई वचन हैं । ऐसे वचनोंकी संख्या भी पर्याप्त है। हडपदप्पण्णाके भी ऐसे 
"बहुत वचन हैं । भ्रन्योंक भी ऐसे वचन हैं कितु कम ॥ जो लोग इस संप्रदाय 
की परम्पराको श्रच्छी तरह जानते है वही इन गूढ़ात्मक शब्दोंका अर्थ स्पष्ठ 
कर सकते हैं । 'प्रभ्देवर रचने! नामका एक ग्रंथ है। उसमें अ्रल्लम प्रथ्ञुके ऐसे 
वचन हैं । ह 
(८) आत्मनिरीक्षात्मक श्रथवा आत्मबोधात्मक वचन श्रात्मगत वचन 
कहलाते हैं। ऐसे वचन बहुत कम हैं कितु महत्वपूर्ण हैं, क्योंकि इन्हीं वचनों 
के गवाक्षोंमें-ले वाचक वचनकारोंके हृदयमंदिरकी झांकी पा सकते हैं । 

अपने अनुभव, विचार, श्रपनी भावनाएं कल्पनाएं अ्रादि स्पष्ठ रूपसे 

दर्शनिके लिए भाषाकी श्रावर्यकता होती है । यही भाषाका उद्देश्य है। जब 
'यही अत्यंत सुन्दर, सरल, सरस और आञाकर्षक ढंगसे व्यक्त किया जाता है तब 
उसको साहित्य कहते हैं, वाहमय भी कहते हैं । बचनकारोंने यही किया है । 
करीब आठ-नौ सौ वर्ष पहले कन्नड़ भाषाके शव संतोंने अपने गहरे, गंभीर 
श्रौर उच्चतम गूढ़ विचारोंको,. अनुभवोंको, तथा अपने उमड़नेवाले भाव-सागर. 
'की सुक्ष्मातिसूक्ष्म लहरोंकों भी अत्यंत झ्राकषेक, सुन्दर, सुलभ, सरल शौलीमें 
लोगोंके सामने रखा है | मनुष्यके हृदय-सागरमें क्षण-क्षणमें श्रनंत कल्पना- 
तरंगे उठती हैं, श्रसंघध और विविध विचार लहरियां लहरती हैं, गहरी श्रनु- 
'भूतियोंकी शक्तिशाली भावोमियां उमड़ती हैं। ये सव औरोंके लिए अज्ञात 
'रहती हैं, अपने लिए भी जब तक यह सब दब्दोंकी पोशाक नहीं पहनती तब 
तक श्रस्पष्ट ही रहती हैं । हमारे हृदय-सागरकी यह महान संपत्ति, किसी 
कुलीन घरकी सोभाग्याकांक्षिणी कुल-वधुकी भांति जब कभी चित्तके दर्पशाके 
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सामने अपना प्रतिबिव देखने श्राती है, शब्दोंका सुन्दर वसन पहनकर आतीः 
है, उपमा, उत्प्रेक्षा, आदि अलंकार पहनकर आती .है, कभी-कभी अपनी सरल 
सुलभ सहज गद्यमय चालसे श्राती है तो कभी-कभी पद्यमय लालित्यपूर्णी, ताल- 
बद्ध नृत्य करती आती है । चित्तमें अपना प्रतिविव देखकर वह गिरा, वारसी, 
परम कल्यारी, ज्ञानपथगामिनी, प्रसन्‍न होकर मानवीय हृदय-सागरकी गह-- 
राईमें पड़े भाव भंडारको लुटाती है, सुरभित अनुभव-सुमनोंको उछालती है,. 
और मानवको महामानव वनानेके लिए, नरको नारायण बनानेके लिए, प्रत्यक्ष 
वनकर, स्पष्ट बनकर, गुद्यातु गुह्मतम ज्ञान-विज्ञानको करतलामलककी भांतिः 
खोलकर मानवके सम्मुख रखती है । वाणीके ईंस पावन रूपको .विद्वानु लोग” 
साहित्य कहते हैं, वाइःमय कहते हैं। वह वाणीकी लीला होती है । मां सर-: 
स्वतीकी वीणाकी मधुर भंकार होती है। मांके इस वीणा-वादनसे मनुष्य” 
अपने जीवनका अंत्तर-बाह्य दर्शव करता है । जीवन-कमल खिलकर अपना रहस्य" 
खोल देता है । तभी विद्वान लोग कहते हैं, साहित्य वही है जो जीवनका अर्थ" 
करता है । ' । 

किसी भी साहित्यका विचार करते समय यह देखना आवश्यक हैं किः 
सहित्यिकने किस उद्देश्यसे यह सव लिखा है? किस ढंगसे कहा है ?'साहित्यकारने 

अपने अनुभव किस प्रकार, कितनी सूंदरतासे, सुलभ और सरल शैलीमें वाचक 

के सम्मुख प्रस्तुत किए है । और वह इसमें कहाँ -.तक सफल हुआ्ना है ! वचन 

साहित्यकी ओर देखते समय भी इसी दृष्टिसि देखना है, कितु इससे पहले एक: 
बात व्यानमें रखना आवश्यक है कि वचनकार साहित्यिक. नहीं थे । वे साहित्य- 

कला, अथवा साहित्य-शास्त्रके विद्वान नहीं थे | साहित्य-निर्माण करना उनके: 
जीवनका उद्देश्य नहीं था । वे सत्यका अनुसंघान करने वाले थे । सत्यके साधकः 
थे | जो कुछ पाया वह अपने संगी साथियोंको देते-देते, सत्य के अनुसंधानकार्य : 
में जो अनुभव आते थे उन्हें कहते-कहते, जीवनके श्रंतिम सत्यके अनुसंघानमें: 
आगे वढ़नेवाले वीर थे । उस ओर जानेवालोंका पथ -प्रंद्शंन करनेवाले पंथ- 

प्रदर्शक थे। सत्यार्थी थे। सत्याग्रही थे । उनके जीवनंमें अपने उद्देश्य-प्राप्तिके 
विपयमें अपने प्रियतमकों खोजनेवाली विरहिणीकी व्याकुलता थी, अपने नये: 
खिलौनेसे खेलनेवाले वालककी तन्मयता थी, भूमिके अंदर छिपे घनको खोदने-- 
वाले लोभी का लालच था। इन्हीं भावोंसे उन्होंने मानवीय जीवनके श्रात्यंतिक 
साध्यकी खोज की । इस खोजमें जो अनुभव हुए वे अपने साथियोंसे कहे। 

जिन वातोसे वे प्रसन्‍त हुए उन वात्तोंको उन्होंने अपने अन्य मानव-दबंघुआओंसे 

कहा | उन्होने भ्रन्य दर्शनिकोंकी भांति कभी खंडव-मंडन करके “इति सिद्ध॑',_ 
ऐसी घोषणा नहीं की । उन्होंने इतना ही किया कि जिस रास्ते पर वह चले 
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उस रास्ते पर जाने वालोंका मार्ग दर्राक्ञ द़िंया। जिस वातृसे //उतको आनंद 
मिला उस वातको उन्होंने अपने साथियोंको दिंग्रए'य्रही, उनका उद्देश्य था । वे 
अपने वचनोंके द्वारा इसमें सफल हुए इसमें संशर्येग्लहीं । यदि ऐसा न होता तो' 
करीब एक हजार वर्ष तक विस्मरण-सुलभ गद्यात्मक शलीमें लिखे हुए ये 
ग्संख्य वचन कनन्‍्तड़ भाषाभाषी लाखों लोगोंके कंठका भूषण नहीं होते ।: 
मूंडिगेके रूपमें प्रचलित कुछ गूढ़ात्मक वचनोंकों छोड़ दिया जाए तो सर्वेसामान्य 
बचनोंने भाषामें स्थायी रूपसे घर करके रहनेवाली लोकोक्तियोंका स्थान ले 
लिया है। लोकोक्तियोंके रूपमें भाषामें स्थायित्व प्राप्त करने वाले वचनोंने केवल: 
कन्नड़ भाषा-भाषी जनताकी ज्ञान-वृद्धि ही नहीं की है, कन्तड़भाषाकी अभि-- 
व्यंजना शक्ति को भी वढ़ाया है। वचन-साहित्यके कारशा कन्नड़भाषा-भाषीः 
जनताके लिए संस्कृतमें स्थित मोक्ष-झास्त्र स्व-सुलभ हुआ है | मोक्षके लिए: 
आवश्यक भक्ति, ज्ञान, वैराग्य, ध्यान, कर्म, समर्पण आदि-का रहस्य सब्वे-. 
सामान्य जनताके लिए भी रहस्य नहीं रह गया । सवको इसका बौद्धिक ज्ञान 
हुआ । वचनोंमें आनेवाले शब्द अधिकतर विशुद्ध कन्‍्नड़ शब्द हैं, उनमें आनेवालेः 
श्रुति, उपनिषदू, आगमादिके उद्धरणोंका अर्थ भी कन्लड़ में रहता है, तथा- 
उनमें पुराणादिका संदर्भ भी नहीं होता, इससे वे सर्वंसुलभ हो गये हैं, 
सर्वेप्रिय हो गये हैं। सवके लिए उपयुक्त भी हो गये है । किसी विद्वानने कहा: 
है “सच्चे और उच्च कोटिके साहित्यमें और कुछ हो या न हों, कितु वह: 
पाठककी योग्यतानुसार समभमें आने योग्य होनां चाहिए, सबके लिए प्रकाश: 
देनेवाला होना चाहिए, क्योंकि साहित्य समाजके लिए दीपक होता है।” वचन- 
साहित्य इस कसोटी पर खरा उतरता है । यदि किसीको कनन्‍्नड़ भाषाका 
सामान्य ज्ञान हो तो उसके लिए वचन-साहित्य सुलभ है, साथ-साथ सामान्य: 
विवेक और सचाई को समभनेकी थोड़ी उत्कंठा हो तो सोने में सोहागा हीः 
है, और संप्रदायकी परंपराका थोड़ा-सा ज्ञान अधिकाधिक फलप्रद है, अधि-- 
क़स्याधिक फल न्‍्यायसे दूधमें शहद-सा है। जैसे छोटी-सी चिनगारी कूड़ेके 
बड़ेसे बड़े ढेरकों भी राख कर देती है, बसे ये छोटे-से वचन जिज्ञासु पाठकके 
अ्ज्ञान, संशय आदिको जलाने-के लिए पर्याप्त हैं। इन वचतोंमें मानवीय 
जीवनकी आंतरिक उलभनोंको सुलझाने की कोमलता है, कितु केवल लौकिक: 
विषयोंके वर्णानमें कालहरण करनेकी मनोरंजकता चहीं है । इन वचनोंमें जिज्ञा-- 
सुके अंतःकररण में ज्ञानकी ज्योति जलानेकी झक्ति है, कितु रंजनात्मक माधुर्य 
वाणीविलासका लालित्य और चित्तरंजनकी रंजकता अथवा रसिकता नहीं है। यह- 
वचन-साहित्यका उद्देश्य नहीं है । वचन-साहित्यका उद्देश्य सत्याथियोंको सत्पथः 
दिखाना है । वचच-साहित्यकी आ्रालोचना करते समय वह अपने उद्देश्यमें कहां: 
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सक सफल हुम्ना है यह देखकर ही आलोचना करनी होगी । किसी भी ब्ाहित्य 
के उद्देश्यका विचार न करते हुए सर्वेसामान्य नियमों के आधोर पर साहित्यका 
न्मूल्यॉकन करना उचित नहीं होता । ऐसा मुल्यांकव, कमल-कानत़में गये हुए 
-सुनारके द्वारा कोमल कमल-पखुड़ियों को अपनी कसौटी के पत्थर पर कसकर _ 
“किये गये मूल्याँकन-सा होगा । यदि यह माच लिया जाय कि वचनकारोंने 
अपने अनुभवजन्य सत्यसे अन्य जिज्ञासु सत्याथियोंके पथप्रदर्शनके लिए वचन 
कहे हैं तो एक हजार वर्ष तक टिककर उन्होंने श्रपता कार्य करते हुए श्रपना 
-मूल्याँकन स्वयं कर लिया हैं । 
वचनकारोंने अपने अनेक वचनोंमें अनेक प्रकारके श्रत्यंत गूढ़ और उच्च 
“विचारों को सरलता और सुलभतासे व्यक्त किया है। उनमें अ्रव्यक्त परमात्माके 
वर्सनसे लेकर, सृष्टि, सृष्टि रचनाका क्रम, मुक्ति, साक्षात्कार आदि दार्शनिक 
पिपय, सर्वार्प ण, भक्ति, ज्ञात, ध्यान आदि साधना मार्गोका विवेचन, तथा सत्य 
बोलो, परस्त्री को मां समझी, दया करो, आदि नीतिवचन भी हैं। इसी पुस्तकके 
दूसरे खंडमें पाठक ऐसे वचनों को देख सकते हैं । इसी प्रुस्तकके द्वितीय खंडके 
पहले अध्यायमें परमात्माका जो वर्णोव है वह वेद, उपनिषद्‌, गीता शआ्रादि ग्रंथोंमें 
-आए परमात्माके वर्णनसे कम नहीं है | वैसे ही धर्म, नीति, साधनामार्ग श्रादिके 
“विपयमें कहे गये बचन भी अत्यंत सरल, सुंदर, और मनोवेधक हैं । इस पुस्तकें 
अंकित वचन ही वचन-साहित्य नहीं है । सहख्रों वचनोंमें से कुछ सी इस पुस्तकमें 
आये हैं। इस पुस्तक श्रंकित वचनोंके अ्रतिरिक्त, वीरभाव, आर्त भाव तिरस्कार, 
करुणा, विनोद आदि दशनिवाले वचन भी कम नहीं हैं । वैसे ही मधुर-भावको 
व्यक्त करनेवाले वचन भी पर्याप्त हैं। इन सवका विचार करते हुए निविवाद 
रूपसे यह कह सकते हैं कि वचनकारों ने श्रपनी ही एक विशिष्ठ शैलीमें अपने 
मनोभावों को श्रत्यंत सुंदरताके साथ व्यक्त किया है । छ 
वचनकारोंने अपने वचनोंमें अलंकारका भी पर्याप्त प्रयोग किया है। यह 
“मानी हुई वात है कि अलंकार गद्यमें पद्यसे कम ही. रहते हैं । एक विद्वान्‌ 
-साहित्यिकने, साहित्यमें कविताका स्थान दशाते हुए कहा है कि बनेमें लता, 
-समाजमें वनिता, और साहित्यमें कविता एक-समान है । जैसे समाजमें वनिता 
'पर जो अलंकार शोभा देते हैं वे पुरुषों पर शोभा नहीं देते, वैसे ही साहित्यमें 
“कवितामें जो अलंकार शोभा देते हैं वह गद्यमें शोभा नहीं देते, इसलिये 
"पद्मों में अलंकारोंकी जैसी श्रपेक्षा की जाती है वैसी वचन-गद्य में नहीं 
'होनी चाहिए । कितु वचनकारोंने अपनी वातको सुननेवाले तथा पढ़नेवालों 
के मने पर अंकित करनेकेलिए जितने शौर जैसे अलंकारोंकी अ्नंपेक्षा थी 
उतने और वैसे अलंकारोंका उपयोग किया है। जिस सीमा तक अपने वचनों 
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को सजानेसे पाठकोंपर वचनोंकी अच्छी छाप पड़ेगी, उम्ली-सी मातकु, वैन 
कारोंने अपने वचनोंको सजाया है। वचनोंमें जहाँ प्रथवमस्तततर व हां 
शब्द-चमत्कार भी कम नहीं है । उनके शब्द-चयनमें कहीं-कहीं कार्ब्यकी भी 
लजाने वाला शब्द-लालित्य हैं। उदाहरणके लिए कुछ मूल वचनोंको यहाँ 
उद्धुत करें तो अनुचित नहीं होगा, जेसे:--- 
१--सनद मॉ्नेय कॉर्लेय मेले नेनेंद नेंनहु जनन सरणव निलिसि, ज्ञानज्योतिय 
उदय भानुकोटिय मीरि, स्वानुभवद उदय ज्ञानदुन्यदलूर्डागद धनवने- 
नेंबे मुहेशवरा ।* 
२--मनसिन  प्ंशय कनसिन भृूतवागि काडवदु नोड़ा । 
मनसिन संशय श्लिदरें कवसिन काट बिद्ोडवदु नोडा । 
३--तीनॉलिदर कॉरडु कॉनरुवदय्या । 
नीनॉलिदरें बरडु हयनहुदय्या । 
नीनॉलदरें विषद श्रमृतहुदय्या । 
नीनॉलिदरें सकल पदार्थ इदरल्लॉप्पुू । 
, ४--वचनदल्लि ” नामामृत तुंबि, 
नयनदल्लि मृरुति तुंबि, 
मनदल्लि निम्म नेनहु तूंबि, 
किवियल्लि निम्सम कीरुति तूंबि 
कूडल संगम देवा निम्म चररणादॉल 
सॉंगद बंडनुंब तूंवियगिपं नु । 
४--करि* धन श्रंकुश किरिदेन्नबहुदेनय्या । 
गिरि घन वज्ञ किरिदंन्नबहुदेनय्या । 
तमंघ घन निम्म नेनहु किरिदेंन्न बहुदेश्रय्या । 
कूडलसंगमदेवा निम्म कृर्पेंय धनव नीवे चल्लिरि । 
६--सिह॒द मंद जिमसिदाटवे ?* 
प्रलयाग्निय सुंदें पतंगदाटवे ? 
निम्प्त मुंदें नन्‍ताटवे कलिदेवरदेवा । 
७--तुंबिदुदु तुलुकदु नोडा ९ 
नंबिदुदु संदेहिसदु नोडा। 
आऑलिदुदु श्रोसरिसदु नोडा। 
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नेरेयरिवृद: मरयदु नोडा'। ह 
चन्तमल्लिकाजु नय्या नीनॉलिद शरखंगे मिस्सीम सुखवेंया | 


८घ--अमतवकों हसिवेदे 2४ 
जलक्के त्षेयंटे ? 


घन पुरुष॑ंगें विषयवुंटे ? 
६--विश्व दॉल्डगं नीने देवा ।९ 

विश्वभरितनु नीने देंवा । 

विदववपतियु नीने देवा । 

विश्वातीततु नीने देवा । 
१०-एन्मतरंग नीवय्य ।* 

एस्त बहिरंग नोवथ्य । 

एन्चरिवु नीवय्य 

एन्न मरव्‌ नीवय्य । 

एन्न भक्ति नीवय्य । 

एनत युवित नीवय्य । 

एन्त आलस्य तीवय्य । 

एनन परवश नीवय्य । 

ऐसे कितने ही वचन गिनाये जा सकते हैं। ये वचन समाक्षरोंके पद- 
लालित्य दिखानेके लिए पर्याप्त हैं। अ्रव इनमेंसे कुछ वचनोंके पदोंका 
विचार करें | पहले वचनका पद-लालित्य अपने आप स्पष्ट है। दूसरे वचनमें 
आने वाले शब्द मनसिन, कनसिन संशय, काडु काट, चोडा आदि शब्दों, की समा- 
नताओर प्रास काव्यात्मक हैं। तीसरे वचनमें नी नॉलिदरे शब्दकी पुनरुवित, कॉरड् 
बरडु, काॉनरहुदय्या, हयनहुदय्या शब्दोंकी समानता, तथा तालबद्धता 
अपना पदलालित्य दिखानेके लिए पर्याप्त है। चौथे वचनके चारों चरंणोंमें झ्ाने 
वाला तुंधि शब्द, एक है । पहले तीन चरणोंमें वचन, नयन-मन आदि शब्द, चतुर्थ 
चरणमें आनेवाले किवि, कीरुति आदि शब्द, तथा अंतिम चरणमें आ्रानेवाला 
तूंबि शब्द, इन शब्दोंमें आनेवाला समाक्षरोंका लालित्य वचन की काव्यात्मकता 
दिखानेके लिए पर्याप्त है। साथ-साथ पहले चार चरणोंमें श्राए हुए 'ुंचि' 
शब्दका भ्र्थ 'भरकर' है तो अंतिम वार थाये हुए 'तूंवि! शब्दका अर्थ अ्रमर/ 
है । पाँचवें वचनमें आनेवाले करि, धन, गिरि, किरि, आदि शब्दोंका साम्य, 
लालित्य,तुक एवं समान अर्थकी हृष्टिसे दिये गये हृष्टांत, अत्यन्त श्राकर्षक और 





मामिक हैं। वैसे ही नौवां और दसवां वचन भी विश्व, नीने, देवा आदि शब्दोंके 
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ध्वनि-साम्य, पद-ताम्य, पुनरुक्ति प्रास आ दिसे प्रत्येक बस > 
(न्त', अंतमें आनेवाला नीवय्या' शब्द, वीचमें अ्रनेवाले अंत रमेच्चीहिरग अरिवु- 
मरवु, भक्ति-युक्ति आदि शब्दोंसे वास्तविक पद्म वन गये हैं। ये वचन कोई 
अपवादात्मक नहीं हैं । ऐसे हजारों उदाहरण मिलते हैं । 

ऊपर लिखे हुए वचन कविताके ढंगसे लिखें गये हैं, कितु वह पद्च नहीं हैं। 
वचनकारोंने लोकभाषामेंसे जिन सीदे-सादे सरल शब्दोंका चयन किया है 
उनकी समावता, उनका लालित्य, लोच, लय, प्रास, ध्वन्ति आदिसे 
अत्यंत आराइचय जनक रूपसे कौतुकास्पद अर्थ-सामंजस्थ साधा है.। उनका झब्द- 
चयन और रचना-चातुर्य अ्रक्षरद: अनुपम है । गद्यमें कोई तालवद्धताकी 
अपेक्षा नहीं करता । गद्यमें कोई शब्दोंके सम-प्रमाणकी अपेक्षा नहीं करता । 
कितु वचन-साहित्यमें वह सहज साध्य हुआ है । वचन-गद्यमें स्वाभाविक ताल- 
बद्धता आयी है । इसी लिए गद्यको पद्यकी भांति, अथवा कवित्ताकी भांति गाने- 
की परिपाटी पड़ी होगी। गाये गये वचनोंकों सुनकर स्वभावत: सुननेवालोंको 
यह भ्रम हो सकता है क्रि वचन कविता है ! परन्तु केवल इतनेसे ही वचरनोंको 
कविताकी कसौटी पर कसकर देखना उचित नहीं कहा जा सकता। उनके 
शब्दोंकी मात्राएं गिनकर उनकों गणोंमें कसनेका श्रधिकार नहीं मिल सकता । 
वचन गद्य हैं, पदच्च नहीं, यह जानकर ही उसकी ओर देखना चाहिए । कच्तड़के 
साहित्य-मर्मज्ञोने उनको गद्य माना है। कितु अन्य गद्य-शैलियोंसे भिन्‍न 
होनेके कारण वचन-गद्य कहा है । 
बचनोंमें अनेक प्रकारके हृष्टांत आये हैं। किसी भी विषयको सुननेवाले 
अथवा पढ़नेवालेके मत पर प्रतिविवित करनेके लिए सुन्दर, चुलभ दृष्टांत आव- 
हयक हैं । जटिल विषयको सरल, सुलभ बनानेके लिए हृष्टांत सर्वोत्तम साधन 
है । वचनकारोंने इस साधनका अत्यंत प्रभावकारी ढंगसे उपयोग किया है और 
वह भी प्रचुर मात्रामें । वचनकारोंने अज्ञात सृष्टिमें श्रतुभूत सत्यको; अमूर्ते 
कल्पनाओोंको अनेक प्रकारके सुन्दर हृष्ठांतों द्वारा अत्यंत कुशलताके साथ व्यक्त 
किया है । वचनकारोंके हृष्टांत अपूर्व ही कहे जाएंगे। इनके कुछ उदाहरण 
देखिए :-- 
(१) काद कंचिनमेल नीरु बिट॒टंतें । 
गरम तवेपर पानी छोड़नेकी साँति । 
(२) बधिरन काव्य । 
बहरेका काव्य (वहरेकों चुनाया गया काव्य) 
(३) हुलिय बायल्लि सिक्क हुल्लेंवंते । 
शेरके मुंहमें फंसे हिरणकी भांति । 
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(४) मृक कंड फनसिनंतायितय्या । 
गूंगेका देखा स्वप्न-सा हुआ रे। 
(५) हाविन हेडे हिडिदु केंस्नें तुरिसिकाँडनु । 
सांपका फन पकड़ कर कनपटी खुजला ली । 
(६) उरिय कॉल्लेय काँडु मंडेंय सिक्कि बिडिसिदंत्तें । | 
जलती मशालसे बालोंकी उलकन सुलभानेकी भांति । 
(७) भित्ति इल्लदें बरेंद चित्तारव । 
बिना भित्तीके चितारा गया चित्र । 
(८) झंघकन कैयल्लि दर्षणविद्ू फलदेनु ? 
अंधेके हाथमें दर्पण देनेसे क्या लाभ ? 
(६) एल्लिल्लद गारा नडिसिद एत्तिनंतें । 
बिना तिलका कोल्हू खींचनेवाले बैलकी भाँति । 
(१०) हसिद हॉद्टेय मेले कट्टोगरद मॉद्ट कट्टिदरे-हसिवु हिंगुवदे 
भूखे पेट पर रोटीकी पोटली बाँधनेसे भूख मिटेगी ? 
(११) कंयल्लि ज्योति हिडिदु कत्तलु टुडुकुबढु । 
हाथमें दीपक ले कर अंधकार हू ढ़ना । 
(१२) मंजिन शिवालयक्कों बिसिलिंन कलस, उंटे ? 
हिमके शिवालय पर घृपका कलश डाल सकते हैं ? 
ऐसे अनेक हृष्टांत हैं। वचनामृतमें ही जो दृष्टात श्राए हैं चही सो से 
प्रधिक हैं। उनके दृष्ठांतकी भांति वर्णन भी अ्रप्रतिम हैं। वैसे तो वचन- 
साहित्यमें वर्शनात्मक वचन बहुत ही कम हैं। कितु जहां कहीं हैं मानो: 
शब्दचित्र ही हैं। वचनकारोंने अ्रपने शब्दोंकी लकीरों द्वारा सुनने वालोंके 
सामने स्पष्ट चित्र चित्रित कर दिया है। उदाहरणोंके लिए .श्री बसवेश्वरनें' 
ईदवर्रचतनका उपदेश देते हुए भ्ानिवाले बुढ़ापेका मासिक वर्शान किया: है 
उन्होंने लिखा है-- 
मेरे कन्‍नेंगें, तेंरें गल्‍लकें, ग़रीर शुद्ध होगद भुन्ने, हेलल्‍लु होगि बन्सु 
यागि, श्रन्यरियें हंगागद सुन्त, काल मेलें कंयनुरि, कोलु हिडियुव सुन्त। सुंप्पिति- 
दोप्पुवलिवद मुन्न, मृत्यु मुट्दद मुन्त पुजिसु कुड़ल संगमदेवन व :* | 
भरी हुई कनपटी और भरे हुए गाल पिचकनेसे पहले,-शरीर कंकाल होनेसे, 
. पहले, दाँत गिरते और कमर भ्ुुकनेसे पहले (मूलमें कमरके स्थान पर पीठ: 
: है ) इसरों पर भार होनेसे पहले, घुटनों पर हाथ 'टेक कर लकड़ीके संहारे' 
उंठनेसे पहले, बुढ़ापेसे शरी रकाति मिटनेसे पहले मृत्युका' स्पर्श होनेसे पहले: 
:::कुंइंल संगम देवका नाम लो । 
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यह बुढ़ापेका कितना सूंदर चित्रण है ! ऐसे ही अनेक उदाहरण हैं |. 
वचनकारोंने श्रधिकतर उपमा, उत्प्रेक्षा और रूपकका प्रयोग किया हैं। इसी प्रकार: 
उनके व्यंग भी कम चुभने वाले नहीं हैं। वर्णा-भेद और जाति-मभेदंके पक्ष-- 
पातियोंसे वह स्पष्ट सवाल पूछते हैं “ब्राह्मणकी श्रात्मापर जनेऊ था ? स्त्रियोंकी 
आत्माके स्तन होते हैं ? चांडालकी आत्माके हाथमें फाड़ थी ?” केवल राम- 
नाम लेनेसे सबकुछ हो जाएगा, ऐसा कहने वालोंकी हंसी उड़ाते हुए व्यंग्य 
करते हैं, 'मिष्टान्नके स्मरणसे पेट भरेगा ? धनके स्मरणसे दारिद्रथ मिठेगा ? 
रंभाके स्मरणसे कामवासना मिटेगी ?' आदि । वचन-साहित्यमें पाए जानेवाले 
शब्द तथा श्रर्थालंकार, वचनोंमें पाया जानेवाला रचना-कौशल, उनके हृष्टांतोंमें 
पाई जानेवाली कल्पनाका गगन-विहार तथा अमूर्त भावोंको स्पष्ट रूपसे व्यक्त कर 
बताने वाली अभिव्यंजना-शक्ति, अदृश्य सत्यको दृश्य जगतमें लाकर प्रकाशित 
करनेवाली अभूतपूर्व प्रतिभा किसी भी श्रेष्ठ प्रकारके काव्यसे कम नहीं है । 
यह एक प्रक्रारका उत्तम गद्य-काव्य है । 

किसी भाषाके साहित्यकी, किसी भी शैलीकी कुछ मर्यादाएं होती हैं, कुछ 
सीमाएं होती हैं, कुछ गुण-दोष होते हैं। उनका थोड़ा-सा विवेचन करके इस 
अध्यायको समाप्त करें । साहित्यकी प्रत्येक शेलीका कुछ निश्चित उद्देश्य होता 
है और उपयोग भी । लेखक श्रपने उद्देश्यके अनुसार अश्रपत्ती शैली चुनता है । 
साहित्यका कोई एक रूप सभी उद्देश्योंमें सफल नहीं होता । वचन-शैली भी , 
इसका अ्रपवाद नहीं है । मनमें उठनेवाली भावोभिधोंकों, कल्पना-तरंगोंको, 
विचारोंकी उमंगों तथा मनकी संवेदनाओरंको, हृदयकी वेदना-यातनाश्रोंकी 
कसकको, थोड़से शब्द-सुमनोंमें गूथकर व्यक्त करनेके लिए यह शैली उत्तम है। 
कथोपकथनमें सर्वोत्तम है। भावोंकी अ्रभिव्यंजनाके लिए सर्वोत्कृष्ट है। इस 
शैलीकी साधनामें दीर्ध प्रयासकी आवश्यकता नहीं होती । अपने हृदयकी किसी 
गहरी अनुभूतिको वचनका रूप देकर धनुषसे छूठनेवाले वाण॒की भाँति प्रयोग 
किया जा सकता है । इन गुणों के कारण मनमें उठनेवाली किसी प्रवल तरंग 
को सूत्रात्मक रूपसे लिखनेमें, कथोपकथनमें, अपने ध्येय-वाक्यकों ग्रथवा स्मर- 
णीय विषयको लिख रखनेमें वचन-शली भ्त्युत्तम कही जा सकती है | यह शैली 
अत्यंत सरल है । कितु इस शेलीमें प्रभावशाली ढंगसे लिखना, भ्रथवा बोलना 
सबके लिए संभव नहीं होगा । वचनकारमें बिदुर्में सिधु भरनेकी क्षमता होनी 
चाहिए । जिस वचनमें स्फूर्ति नहीं, प्रेरणा नहीं, भावनाका आ्रावेग अथवा उन्माद 
. नहीं, गहरी अनुभूतिकी तीज्रता नहीं, विचारों का गांभीयय नहीं, कल्पनाओंका 
गगन-विहार नहीं, अंतःकरणकी संवेदना नहीं, वह वचन नहीं ! यह सब वचन 
के गुराधम हैं, स्वभाव-बर्म हैं, वेसेही जैसे जलना आगका गुणधर्म है, बहना पानीका 
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गुणवर्म है, शीतलता चंद्रमाका गुणधम है । इन सब गुरोंके अभावमें आग, 
पानी तथा चंद्रमाकी कल्पना भी असंभव है वैसे ही उपरोक्त गुणोंके अभावमें 
वचन-गलीकी कल्पना भी असंभव है । 

कन्नड़ वचन-साहित्यमें ये सब गुण उत्कटतासे पाए जाते हैं ।- जैसे 
कमलिनीके मकरंदसे उन्मत्त श्रमर मृदु-मधुर गुजरव करते हैं, आद्व वनमें 
बैठकर कूकने वाली बसंतकी कोयल श्रपना कोमल पंचम झालापती है वैसे ही 
अपने अमृतानुभवका वरणंव करते समय वचनकार श्रपने इकलौते लाडले शिशु 
से तुतलाकर बोलनेवाली मांकी भाँति मधुसे भी मथुर और कमलसे भी कोमल 
पदावलीका चयन करते हैं और समाजकी चिक्ृतियोंका खंडन करते समय, 
धर्म-व्वजोंके ढोंगके कपट-जालकों फाड़कर फेंकते समय, सामाजिक मूख्खे- 
माच्यताश्रोंके विरुद्ध विद्रोह करते समय, क्रोधसे पागल सिंहकी भांति दहाड़ते हैं; 
तथा भक्तिके मधुर भावोंका दिग्दशेत कराते समय, अंग और लिग, अथवा जीव - 
और शिवके मधुर मिलनकी महिमा गाते समय अपने प्रियतमंके गुण, रूप, 
और रंगका वलान करते समय, विरह-विकलतासे द्रवित चिर-विरहिणी 
की भांति उनकी वाणी गदुगद हो जाती है। प्रत्येक वचन मानों उनकी गहरी 
और तीज अ्रनुभूतिका दर्पण है । इस वचन-शैलीने कल्नड़ भाषाकी अभिव्यंजना' 
शक्तिको अपरिमित वल दिया है। उसकी अपार वृद्धि की है। आज एक 
सहस्र वर्षके वाद भी ये वचन आजके साहित्यको केवल स्फूर्ति भौर प्रेरणा ही 
नहीं देते, ऊंचे दीप-स्तंभकी भांति मार्ग-दर्शन भी करते हैं। यह इस वच्नन- - 
साहित्य और शेलीकी सफलताका मापदंड है । ;॒ 


: बचनकारोंका सामूहिक व्यक्तित्व श्र जीवन-परिचरयः 


वचन-साहित्यका विहंगावलोकन करनेके बाद उसके रचयिताओ्रोंके बारेमें 
कुछ जिज्ञासा होना स्वाभाविक है। कितु वचन-साहित्य किसी एक साहित्यिककी 
कृति नहीं है। वह वचनकारोंकी सामूहिक साधनाका परिणाम है। इसलिए 
किसी भी वचनका रके व्यक्तिगत जीवनका विचार करनेके पहले उनके सामूहिक 
व्यक्तित्वका विचार करना आवश्यक हो जाता हैं । 


वचनकारोंकी हृष्टिसे वचन अम्मतवाणी है ।' वचनकारोंने अपने अनुयायियों 
सें स्पष्ठ कहा है कि शुद्ध आचार-विचार जाननेके लिए अथवा अपनी भूलको 
जानकर उसको सुधारनेके लिए वचनोंको देखना चाहिए। शरणोंके वचन 
मोक्षके आगर हैं। ज्ञानके सागर हैं । दिव्यत्वके भंडार हैं । माया-मोहके 'लिए 
मौत हैं। उनकी दृष्टिसेव ही वचनकार हैं जिनके वचन मोक्षके लिए साधन-छूप हैँ। 
सुदीर्घ साधना और ग्रुरू-कृपासे जिन शरणोंके हृदयमें ऐसे वचन उदित हुए हैं, 
जिनके वचनोंमें साक्षात्कारका अनुभव मूर्तिमान हुआ है वही वचनकार हैं । 
इन वचनका रोंको कभी-कभी शिवयोगी, ज्ञानी, भक्त, शरण श्रादि कहा गया है । 
हम उनको सन्त कहते हैं। 'सर्वे सुखिनः संतु सर्वे संतु निरामया: के महान 
साधक । इन सब नामोंसे शरण ही उनका उचित और गअन्वर्थक नाम लगता 
हैं, क्योंकि उन्होंने अपना स्वेस्व भगवानके चरणोंमें समपित किया था । 
वे भगवानकी शरण गये थे, और उनको यही नाम सबसे अधिक अच्छा लगता 
था । वे अपने आपको शिव शरणरू' कहलाते थे । 

ये शिवशरण साहित्यकार नहीं थे, कितु अपना सर्वस्व भगवानके चरण में 
समपंण किये हुए साधक थे, सिद्ध थे। उन्होंने तमिछके आझ्ालवार” और 
अरिवर'? की तरह कर्नाटकके धामिक जीवनमें क्रांति की है । इसलिए वे क्रांति- 
दूत थे। कन्नड़-भाषा-भाषी सामान्य जनतामें आ्राध्यात्मिक ज्ञानको 'पहुंचाकर 
उसे आध्यात्मिक-पथ प्रदर्शित करनेवाले पथ-प्रदर्शक थे । 

उन्होंने जाति-पांतिके भेदको मिटाया। मोक्ष-श्ञास्त्रको सर्वसुलभ बनाया । 
अतिप्राचीन कालमें श्री महावीर और भगवान वुद्धने धर्मतत्वोंको ग्रढ़ताके 
आवरण से मुक्त किया । भारतके साधारणसे साधारण मनुष्य भी समझ सके, 
ऐसी लोक-भाषामें उन तत्वोंका प्रचार किया । इससे समाजमें ज़ड़ी उथल-पुथल 
मची । सामान्य जनता भी धर्मेन्मुख बनी । मोक्ष-साधना सामूहिक वनी | प्रकट 


चिंतन और सामूहिक प्रयोगसे आ्राध्यात्मिक साधनाकी गरढ़ता जाती रही और 
१. नायनमार ! २३ | 
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समाजतमें ग्रंवश्रद्धाके स्थान पर दक्षतापूर्ण विवेक-शक्तिका विकास हुआ । वचन- 
कारोंने भी इसका अनुकरण किया । इससे कर्नादकमें भी वड़ी उबल-पुथल 
मची । ज्रागे चलकर महाराष्ट्रके संतोंने और भारतके अन्य प्रदेशोंके संतोनि भी 
यही किया । इतना ही नहीं, १६वीं शताव्दीमें यूरोपर्मे भी मार्टिन लूबरने इसी- 
का अनुकररणा किया । बचनकारोंने केवल पर्म -तत्वोंका निलपणा ही नहीं किया, 
उत्तका आचरण करके भी दिखाया और सर्वसुलभ सगृणा-भक्तिकों अपने 
संप्रदायका साधन बना कर वामिक क्षेत्रमें जनतंत्रकी स्थापना की । 
वचनकारोंके जीवनका उद्देश्य सत्यका साक्षात्कार रहा है । वचन-साहित्य- 
का पुल्यांकन करते समय, उनके सामूहिक व्यक्तित्व तथा व्यक्तिगत जीवनका 
विचार करते समय क्षण भर भी आलोचक यह भूल नहीं सक्तता कि वेन 
साहित्यिक थे न कलाकार । वे तो साक्षात्कारके साधक थे | उन सबका ध्येव 
एक था । कितु साधना पद्धति एक नहीं थी । उनके साथना-मार्ग भिन्न-भिन्न 
थे। यह साधना-भिन्‍नता उनके आपसी सहयोग झऔर संगठनमें वाघक नहीं 
हुई । क्योंकि उनमें जो व्येयात्मक एकता थी वह अत्यंत प्रचल थी । जैसे एक . 
धागा सिल्त-भिन्‍न रंग-रूप अथवा आक़ार-प्रक्तारके फूलाका गूथकर मालाका 
आकार देता है, वसे ही साव्यकी एकता साधना-भिन्‍नताकों एकताके सूच- 
में पिरोये रखनेमें समर्थ हुई। वह साव्यको ही प्रधान मानते थे, और साथना- 


व 
को गौरा । वचनकारोंकी दृष्ठिसे सत्यका साक्षात्तार ही जीवनका एकमात्र 
हे 








उद्देश्य है । वही लक्ष्य है। वही सच्चा प्राप्तव्य है। उनकी दृष्टिसे 
साक्षात्कारकों ही जीवनका एकमात्र प्राप्तव्य न मानते हुए की जानेवाली 
सावना वैसी ही व्यर्थ है जंसे विना सरका धड, थिना शौयंका सेनिक, और 


हा 


विना जलका सरोवर होता है। उनका लक्ष्य अच्छे घनुर्वारीके लक्ष्यकी तरह 
स्पष्ट था। उनकी व्येय-मू्ति सदान्सवंदा उनकी हृष्टिके सामने रहती थी । 
उस लब्ष्यक्तों पानेके लिए .वे उतावले थे। उसकी प्राप्तिमं होनेवाला विलंद 
उनको विह्लल बना देता । इसलिए उनकी साथना-भिन्‍नता उनके सहयोग 
और संघटन पर कोई प्रभाव नहीं डाल सकी । उनका संघटन स्थिर और 
शक्तिशाली रहा । एक ही एक स्पप्ट व्येयसे प्रेरित अथवा एक ही मंचसे अभि 
मंत्रित इन साधकोंने अपनी-अपनी योग्यतानसार अलग-अलग प्रकारके सावना- 
मार्ग अपनाये। उन्होंने अपने स्वभाव-वर्मके अनुसार, भक्ति, ज्ञान, व्यान, कर्म 
आदिका आसरा लिया । कितु सर्व-समर्पणको वैसे ही अपनी साथनाकी नींव 
मान लिया ज॑से साक्षात्कारको अपनी साधनाका साध्य । उन साधकोंमें कोई 
भक्त था, कोई ज्ञानी था, कोई योगी था । स्वयं श्री बसवेश्वर भक्त थे । चनन 
बसव ज्ञाती कहलाते थे, और “अखंडेश्वर' नामकी मुद्रिका से वचन कहलाने 
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वाले पण्मुख स्वामीने योग-शास्त्रका अच्छा ज्ञान प्राप्त किया था। वैसे ही 
आयदवबिक मारथ्य कर्मका मर्म समक्ाते हुए फिरता था। इसका ग्र्थ कोई” 
यह न करे कि वचनकार वेरागी थे, संनन्‍्यासी थे। साक्षात्कार और आध्या- 
त्मिक साधनाका प्रचार करते हुए घुमते थे । वे प्रचार-बीर नहीं थे । वे सब. 
संसारी थे। अपने-अपने पेटके उद्योगमें लगे हुए थे । सद्गृहस्थ थे। उन्होंने: 
अपने नामके आगे अपने उद्योगक्ना नाम जोड़ा है। जैसे अ्ंविगर चौडब्य, 
डपहप्पण्णा, मोलिगगरे मारण्यय' आदि । श्री वसवेश्वर स्वयं किराती थे। 
बादको मंत्री वने और अंतिम समय तक अपना करतंव्य-कर्म करते रहे। सकलेश 
मादरस राजा थे। उन्होंने अपने जीवनमें इह-पर, श्रेय और प्रेय, भरक्ति-मुक्ति' 
इन दोनोंका समन्वय साधकर दिखाया है। इन वचनकारोंके लिए कोई खासः 
उद्योग-व्यवसाय होना चाहिए, ऐसा कोई बंधन नहीं था। यदि कोई बंधन था 
तो यही था कि जो भी उद्योग-व्यवसाय वे करें वह प्रामाणिकताके साथ करें । 
उसमें वेईमानी न हो । धोखादेही न हो। शञ्रनमीति न हो । उनकी दृष्टिसे समाज: 
के हितकी भावनासे किया जानेवाला प्रत्येक व्यवसाय पवित्र है। किसी: 
उद्योग-व्यवसायके कारण मानी जानेवाली श्रेष्ठता-नीचता अ्रामक है । वह 
कृत्रिम है । कोई भी व्यवसाय उनके आत्मविकासके मार्ममें बंधतकारक नहीं: 
हुआ । किसी भी व्यवसायने उनकी मोक्षकी साधनामें रुकावट पैदा नहीं की । 
क्योंकि वे मानते थे यह सब भगवानकी पूजा ही है। अपना-अपना ध्यवसाय 
करते हुए जो कुछ मिलता था वह सब भगवानके चरणोंमें अरपण करते थे । 
इसे लिगापंण कहते थे । और जो कुछ अपने लिए लेते थे 'प्रसाद-ग्रहण कहः 
कर लेते थे । जो कोई भी अपने घर पर श्राता था “वही ईश्वरका रूप” मान 
कर उसका आदर-सत्कार करते। यह सव उनके श्राचार-धर्मका श्रंग था। 
उनकी नीतिमत्ता अत्यंत उच्च प्रकृतिकी थी | चरित्र संशयातीत था। करनी: 
और कथनीमें मेल ही नहीं था, वे दोनों एकरूप थे। वे कहते थे जैसे अनुभव ॥॒ 
किया वेसा कहना शील है, जैसा कहा वैसा चलना शील है । वे कट्टर अहिसा- 
वादी थे । पूर्रात: निरामिषभोजी थे | देवी-देवतागश्रोंके नामपर किये जानेवाले: 
बलिदानके भी विरोधी थे। उनका जीवन अंतर-वाहर शुद्ध था । उनका तत्व- 
ज्ञान स्पष्ट और तेजस्वी था ! झ्राचार-विचार निर्मल थे । उनके कार्य सेवा- 
मय थे। जीवन-पद्धति सर्वेषाम्‌ अविरोधी थी । इसलिए उनके वचनोंमें सामथ्ये 
थी । वल था। शक्ति थी । इसीके बल-बूते पर वे सदियों तक लाखों लोगोंके - 
कंठके भूषण वनकर करोड़ों लोगोंके जीवनका पथश्रालोकित करते रह सकते 
में समर्थ रहे । मम या 
१. नाव खेनेवाला चौडय्या, २. नाई अप्पए्ण, ३. लकड़ी वेचनेवाला मारैय |. 5 
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बचनकारोंके घुद्ध, उदार और मुक्त धामिक आचार-विचारके कारण: 
कर्नाटकके अनेक मत, संप्रदाय, तथा पंथोंने ऊँच-तीचके भावकों त्याग कर 
उनका अनुकरण किया । वचनकारोंने भी अपने संप्रदायमें श्राये हुए लोगोंको 
घविना किसी भेद-भावके धर्म-वंधु माना। उनके साथ समानताका व्यवहार 
क्रिया | प्ृरुषोंकी तरह देवियोंका भी समादर किया । देवियाँ भी वचनकार 
बनीं । वहाँ धर्मेके नामपर किसी प्रकारका भेद-भाव नहीं था । स्त्री-पुरुप-भेद 
भी नहीं था । इसका यह अर्थ कदापि नहीं है कि स्त्री और पुरुषों में कोई भेद 
है ही नहीं । जैसे झरीरमें भिन्‍नता है वेसे स्वभाव-धर्म में भी भिन्‍नता हो सकती 
| किसु इसी कारण धामिक जीवनमें उन्हें हीन मानना उचित नहीं कहा जा 
सकता । स्थी जातिने व्यक्तिशः और सामूहिक रुपसे अपने कुदुंव तथा संतान 
के लिए जो कुछ त्याग और बलिदान किया है उसे देखते हुए उनका पाविन्य, 
उनका त्याग, उनकी निष्ठा, भक्ति, सहनशीलता झ्रादिको मुक्त कंठसे स्व्रीकार 
करना होगा । ऐसे श्रेष्ठ और गौरव पूर्ण गुरणोंके श्रागर स्त्री समुदायको मोक्षके 
लिए अनधिकृत' कहना वचनकारोंने उचित नहीं समका । वचनकारोंने उन्हें 
भी सादर सप्रेम दीक्षा दी। उनको अपने विकासके लिए अनुकूल वातावररणा 
प्रदान किया । आवश्यक पथ-प्रदर्शन किया । और उन देवियोंने भी, श्रन्य 
वचनकारोंकी तरह साक्षात्कार करके अपने अशभृतपूर्व अनुभवोंको शब्दोंमें गूंथ 
कर अमर कर दिया । ऐसी देवियोंकी संख्या भी कम नहीं है । उनमें उड़तडी- 
की 'ग्रकक् महादेवी', मुक्तायक्क आदि कुछ नाम श्री वसवेश्वर अल्लम प्रभुके 
'साथ लिए जाते हैं । इतना उनका महत्व हैं । धर्मवी रोंको थोभनेवाले महादेवी 
के दिव्य चरित्रके कारण उनके वचन अत्यन्त तेजस्वी वन पढ़े हैं। स्त्री-सुलभ 
भविति-रसको व्यक्त करनेमें उनके वचन श्रन्य वचनकारोंके वचनोंसे अ्रधिक 
सरस बन गये हैं । 


५९! 


( 
३] 


खपत 


अनुभवपुर्ण वचन कहनेवाले इन वचनकारोंके सामूहिक व्यक्तित्वका विचार 
करते समय उनकी पंरपराका भी विचार करता आवश्यक है । कितु अब तक 
यह झनुसंधानका ही विषय रहा है । कन्नड़में, वीरशैवोंका धर्म, उनका संप्र- 


दाय, उनका तत्व-नान, उनकी परंपरा आदिके विपयमें इतना प्रकाशित और -' 


ः प्रप्रकाशित साहित्य भरा पड़ा है कि उसकी खोज होना श्रत्यावश्यक है। 
जैसे-जैसे वेजानिक और विश्लेपणात्मक हृष्टिकोशसे उत्तका श्रमुसंधान होता 
जाता है, नये-नये तथ्य सामने झाते हैं। कभी यह मान्यता थी कि श्री वसवेश्बर 
'ही आव्वचनकार हैं। वही वीरशैव संप्रदावके संस्थापक हैं। कितु आज वह 
"मान्यता नहीं रही । आआाजके विद्याच मानते हैं कि इसके पहले भी वचनकार 


कक, 


'ही छके होंगे। ऐसा माननेके लिए प्रवल कारण भी हैं। श्री वसवेश्वरके 
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समय (शा० श० १०७२) वचन शैलीमें जो अभिव्यंजना शक्ति, जो साहित्यिक 
सौष्ठव, जो प्रवाह और जो तीब्ता पाई जाती है वह पाँच-दस वर्षोकी 
:साधनाका परिणाम नहीं हो सकता । इसके पहले कमसे कम एक-दो शतक 
“इस शैलीकी साधना हुई होगी। तभी इस शैलीमें श्री वसवेश्वरके कालमें 
'याई जानेवाली साहित्यिक सुघड़ता, सुन्दरता, सरसता, और सौष्ठव आदिका 
विकास हुआ होगा । दूसरी हृष्टिसे भी, श्री वसवेश्वरके कालमें कर्वाटकर्मे जो 
'घर्म-जाग्रति पाई जाती है वह भी दस-पंद्रह. वर्षोकी साधनाका परिणाम 
नहीं हो सकती। उसका पूर्वेतिहास कुछ अवश्य होगा। श्री वसवेश्वर युगर्में उसका 
रूप अपने अत्युच्च शिखरको पहुँच चुका था । इतना ही नहीं श्री वसवेश्वरके 
कालमें कुछ वचनकार ऐसे थे जो आयुमें उनसे अधिक थे। श्री सकलेश मादरस 
-श्री बसवेदवरसे कमसे कम ५०-६० साल बड़े थे, ऐसा विद्वानोंका मत है| वह 
कललुकुरीके राजा थे। उनके विपयमें जो कुछ जानकारी मिलती है उससे 
'लगता है कि “जब वह राज्य करते थ्रे तव भी वेराग्य-संपन्‍न साधुकी तरह रहते 
'थे |” अपने अंतिम दिनोंमें वह विरक्त हुए । पूर्व-परंपराके अनुसार अपना राज्य 
'पुत्रकों सौंप कर कल्याणमें आकर रहने लगे। कल्याण आनेके पूर्व उनको शरण 
मार्गका पूर्ण ज्ञान था इसका भी आधार मिलता. है। साथ-साथ कल्याणमें 
आनेके पूर्व वह अपने पितासे भी मिले थे जो शरण मार्गसे साधना करते हुए 
श्री शैलमें थे । पिताने ही उनको कल्याण जानेको कहा था । आज भी सकलेश 
मादरसके वचन मिलते हैं, कितु उन बचनोंके विषग्रमें निश्चयपूर्वक यह नहीं 
हा जा सकता कि वे उनके कल्याण आनेके वाद लिखे गये थे भ्रथवा उसके 
'पहले ! यह समभनेका कोई साधन श्रव तक उपलब्ध नहीं है । 
इसी प्रकार श्री देवरदासिमय्या नामके वचनकार श्री वसबेद्वरसे पूर्व- 
'कालीन हैं। उनका काल विद्वानोंने शा० श० ६३०-६४८२ सिद्ध किया है । 
कन्नड़ भाषाके प्राचीन कवियोंके जीवनवृत्तकी जानकारी देनेवाला 'कविचरित- 
कार भी यही कहता है। श्रर्थात्‌ देवरदासिमय्या, वसवेश्वरसे बहुत पहले हो 
चुके हैं। और उनके वचन भी आज प्राप्त हैं। वह पर्याप्त सुघड़, गंभीर 
भावसे भरे, प्रोढ़, गहरी अभिव्यंजना-शक्तिसे ओत-प्रोत हैं। इतना ही नहीं, वह 
'कहते हैं, 'एक-दो क्षण मुझे गूंजने वाले शिवशरणोंके वचन सुनाए जाय॑ तो 
मैं भगवानको भी त्याग दूंगा।' इस वचनसे हम जान सकते हैं कि श्री वसवेश्वर 
से भी पहले शिव शरखणोंके वचनोंकी ओर किस आदरसे देखा जाता था । देवर- 
दासिमय्या जिन 'गूंजनेवाले वचनोंको सुननेके लिये भगवानकों भी छोड़ सकते 
हैं वे उनके अपने वचन नहीं रहे होंगे ! वे उनसे पृवंकालीन शिव शरणोंके 
'ही होंगे ! उसी प्रकार श्री वसवेश्वर, अल्लम प्रभु आदि ने भी आद्यर वचन 
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'पुरातनर वचन” कह कर जिन आद्योंकी वंदना की है, जिन वचनोंका महत्व 
गाया है वह भी इसी तथ्यकी ओर संकेत करता है । यह सक्तः बातें वचनकारों- 
की परंपराकों श्री बसवेश्वरके कालसे एक दो शतक पीछे ले जानेमें पर्याप्त हैं । 
इसके श्रलावा एक बात श्र है। वीरशैव अपने किसी शुअ-कार्यके आरंभमें 
'त्रिपष्ठि पुरातनरः कहकर ६३ पुरातन आद्य वचनकारोंकी पूजा करते हैं ॥ 
उनके गीत गाते हैं। उनके नामपर ६३ पुराण भी लिखे गये हैं। कितु 
आ्राधुनिक वैज्ञानिक हष्टिकोशसे इस विषयमें कोई ऐतिहासिक आधार नहीं 
मिलता । तो, केवल हमारे एक विशिष्ट दृष्टिकोशसे देखने पर जिसके लिए 
: कोई आधार नहीं मिलता, वह सव असत्य है, अथवा तथ्यहीन है कहना कहां तक 
उचित होगा ? इस मत-भेदके प्रइनकों छोड़ भी दिया जाय तो भी झ्राजके 
आधुनिक हृष्टिकोरासे जो प्रमाण मिले हैं वही वचनकारोंकी इस परंपराकों 
श्री वसवेश्वरसे एक दो शतक पीछे ले जानेमें पर्याप्त है । 

अस्तु, इस विषयमें जब तक प्राप्त ऐतिहासिक सामग्रीकी पूरी छान-बीनः 
नहीं होती और उसमेंसे स्पष्ट सिद्धांत नहीं निकाला जाता, तब तक तकेसंगत 
कल्पनाके अ्रलावा श्र कोई चारा नहीं है । श्री वसवेश्वरके कालमें जो धर्म- 
जागृति पाई जाती है वह अपने पूर्णा विकसित रूपमें थीः। श्री बसवेश्वरके 
कालमें वचन-साहित्यकी जो प्रगल्भता पाई जाती है वह भाषा, भावना, साहि- 
त्यिक सौष्ठव झ्रादि सभी दृष्टियोंसे अत्यंत पुष्ठ और प्रौढ़ है, मानों फलनेके लिए 
महुला करके फूला हुआ विशाल वृक्ष हो । वसवेश्वर और उनके साथियोंके 
कार्य उस वृक्षके सरस, मधुर फल ही थे । करीब सौ-दोसौ वर्षोंसे धीरे-धीरे 
प्रवाहित इस घाराने श्री वसवेश्वरके कालमें उमड़-उमड़ कर अपने. कितारों- 
को तोड़कर समग्र कन्‍्तड़-भाषा-प्रदेशको प्लावित कर डाला। कन्लड़-भाषा- 
प्रदेशके धामिक जीवनकों 'नित-नये भावोंसे हरा-भरा बना द्विया। तभी 
अनुभव--मंटप नामसे एक संस्थाका सूत्रपात हुआाः।. अनुभव-मंटपकी यह 
ग्रभूतपूर्व संघटना कन्नड़-सरस्वतीका साहित्य-मंदिर, कन्नड़न्‍जन-जीवनकीः 
प्रचंड धर्म-जागृति और आनेवाले नवयुगके लिए कलशप्रायः. बनी. । 

अनुभव-मंटप उस युगकी धामिक शौर सांस्कृतिक संस्थाः थी । स्वयं वचन- 
कारोंने ही क्षपनी इस संस्थाका यह नामकरण किया था । 'संगन वसवेदवर' 
नामकी मुद्रिकावाले एक वचनकारने लिखा है “श्री वसवेक्ष्वर आदि बुजुर्गोकि 
'निज आचरणकी स्थितिका रहस्य हमसे कहो' ऐसीः प्रार्थना: करनेके बाद श्री: 
अल्लम प्रभु शुन्य सिहासन पर विराजमान हुए ।” शैव संत: इस अनुभव-मंटपको: 
'शिवमंटप' भी कहते थे । शिव ही सर्वोत्तम है, शिव ही: परम दैवत है, ऐसीः 
उनकी मान्यता है । इसलिए उन्होंने कभी-कभी अनुभवको. शिवानुभव, तथाः 
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अनुभव-मंटपको शिव-मंटप भी कहा है । अनुभवका अर्थ है साक्षात्कारका अनु- 
अनुभव । उस अनुभवको वचनकार अत्यंत महत्व देते थे । तभी उन्होंने अपनी 
संस्थाकों भी अनुभव-मंटप यह नाम दिया । उनकी यह मान्यता थी, 'अपनेमें 
स्थित अनुभवप्ते श्रेष्ठ और कुछ नहीं ! अपने अनुभवके विषयमें जिनकी 
इतनी निष्ठा है वे भला अपनी संस्थाकों इंसके अलावा दूसरा कौनसा नाम देते ? 

यह अनुभव-मंटप कल्याणमें था। कल्याण कलवुर्गसे ६० मील पर स्थित 
है । वह पहले द्वितीय चालुक्य वंशक्री राजधानी थी। वबादमें उसे विज्जलने 
अपनी राजधानी वनाया । विज्जलने ज्ञा० श० १०७६ तक राज्य किया | वह 
जैन था| कितु बसवेदवरकों वहुत मानता था | वसवेदवर पहले उसके राज्यमें 
किरानी थे। बादमें अपनी योग्यतासे मंत्री बने । वह बड़े भक्त थे । सत्य-धर्म 
का प्रचार करनेकी उनमें तीद्र उत्कंठा थी । “यही मेरे जीवनका उद्देश्य है 
ऐसा उनका हढ़ विश्वास था । इसलिए उन्होंने अनेकानेक शरणोंकों अपने 
चरमें आश्रय दिया । यदि उसी युगमें लिखी पुस्तकों पर हम विश्वास करें तो 
शून्य संपादने” नामक ग्रंथके ३२०वें पृष्ठ पर लिखा है, “करीब एक लाख 
चानवे हजार जंगम (शव संन्‍्यासी) उनके आश्रयमें थे ।'” यह संख्या कहाँ तक 
ठीक है, इस पर संशयके लिए स्थान होने पर भी इसमें शक नहीं कि बहुत- 
से शव संन्यासी इनके श्राश्नयमें थे । इस अनुभव-मंटप अथवा श्री वसवेद्वरके 
आरके विषयमें इसी पोथीके ६०वें वचनमें कहा है, “कल्याणमें श्री वसवेश्वरका 
अर होनेसे मृत्युलोकमें भक्तिका साम्राज्य हो गया ।” उसी पुस्तकका ८ध्वां वचन 
कहता है, “वह (वसवेश्वर) प्रथम-वायक था और अनेक भक्तोंक्रे अंतरंगका 
साथी था ।” इसी पोथीका ३१६वां वचन कहता है, अनुभव मंटपके शून्य 
सिहासन पर चढ़नेके लिए श्री अल्लभ प्रभु वसवेदवरके घर पर गये ।” इस 
लचनसे यह वात अपने आप सिद्ध हो जाती है कि अनुभव मंडप श्री वसवेश्वरके 
घरमें ही था। अल्लम प्रभु अनुभव-मंटपके अव्यक्ष थे। उन्हींकी अ्रध्यक्षतामें 
आध्यात्मिक साथना, सिद्धि, साक्षात्कार, आदि विषयोंमें ज्ञान-चर्चा होती थी । 
अल्लम प्रभु अपने शुन्य सिहासन पर बेठकर अन्य वचनकारोंसे, श्रनुभावियोंसे 
प्रदन पर प्रदन पूछुकर उनके अनुभवोंकी गहराई देखते थे। अनुभव-मंटपका 
यह शून्य सिंहासन किसी मठके महंतकी गद्दी नहीं थी। कितु यह अंगगुण, 
अआर्थात्‌ शरीर गुणोंको त्यागकर लिगगुण अर्थात्‌ आत्मग्रुणोंमें स्थित होनेकी 
विशिष्ट स्थिति थी । उसको हम सिद्धावस्था कह सकते हैं । श्रल्लम प्रभु अपनी 
_ सिद्धावस्थामें लीन होकर शुत्य वनकर रहते ये। यही वचनकारोंका शुन्य 
पद' है। अल्लम प्रभु सदेव लिंगमें समरस होकर रहते थे । शुन्‍न्य होकर रहते 
थे। महात्मा कवीरके शब्दोंमें कहना हो तो 'सहज समाधिमें लीन रहते थे । 
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अ्रह्लम महाप्रभुके शब्दोंमें ही कहना हो तो “वह सिंहासन बिना, अंतरंग- 
वहिरंगका, बिना अंतरावलम्बनका, बाहर न देख सकनेवाली पुष्प-शय्या परः 
रंग-रूप-रहित सूर्तिमान शुल्य-सा विश्व-विचित्र था !” इससे भी स्पष्ट शब्दोंमें 
बसवेद्वरने कहा है, “परमात्माकी प्रतीक्षामें निनिमेष देखते समय वे आकर 
मेरे हृदय-सिंहासन पर बैठ गये !” अनुभव-मंटपका शुत्य सिंहासन महंतोंकी 
गद्दीकी तरह कोई भौतिक मठकी गद्दी नहीं थी । यह कहनेके लिए .ऊपर दिये 
प्रमाण पर्याप्त हैं ! 

श्रल्लम प्रभुकी अध्यक्षतामें चलनेवाली इन ज्ञानगोष्टियोंमें अनुभवके अलावाः 
अन्य बातोंके लिए यत्‌-किचित्‌ भी स्थान नहीं था। अल्लम प्रश्चुका स्पष्ठ 
निर्देश था “अनुभावसे श्रनभिज्ञ लोगोंसे” तथा “जहां-तहां अनुभावकी बातें 
नहीं करनी चाहिए ।” इससे यह स्पष्ट होता है कि. अनुभव-मंटपकी ज्ञान-चर्चाः 
आ्रजके काफ़ी-हाउसकी चचाकी तरह नहीं थी। महादेवी अ्रक्ला उद्धतडीकी 
रानी थीं। सिद्धावस्थामें वह झचुभव-मंडपमें आईं । जिस समय वह अनुभव- 
मंटपमें आई उनकी स्थिति अद्भुत थी । उनके शरीर भाव नष्ठ हो चुके थे । 
वह दिगंवरा थी । दंवी उन्मादमें उन्मत्त थीं। ऐसे समय भी श्रल्लम प्रभुनेः 
जो प्रश्न पूछे उन्हें देवनेसे लगता है अल्लम प्रभुके सामने अनुभावकी चर्चा 
करना लोहेके चने चवानेसे कम नहीं था। अल्लम प्रभु, वसवेइबर आदि 
अनुभावी अपने प्रश्नोंसे आगंतुक साधकोंका अंतःकरण छील-छीलकर देखके 
थे। अवुसव-संटपमें स्थाव पाता, आजकल जगह-जगह पर पाए जानेवाले 
आ्राधुनिक साधुश्रोंके मठों श्रौर आ्राश्रमोंमें स्थान पाने जेसा सुलभ नहीं था | 
महादेवी अ्वका वहां कहती हैं, “आशा, तृष्णा, आदिका त्याग करनेसे पहले 
अंतर-बाह्य शुद्ध होने से पहले, में कौन हूँ यह जाननेसे पहले, यहां पर पैर 
नहीं रखना चाहिए--यह मैं जानती हूँ !” इस वचनसे पता चलता है कि 
अनुभव-मंटप कसा था। वह तो आत्मानुभूतिका दिव्य-केंद्र था। वहां जीवनके 
प्रत्येक पहलूको श्रधिकसे अधिक शुद्ध, उज्ज्वल तथा लोकोपयोगी बनाते हुएः 
उसका दिव्यीकरण केसे किया जाय, उस विषय पर चर्चा होती थी । अनुभव, 
आचार-विचार, धर्म-नीति,चाल-चलन आदि जीवनके प्रत्येक पहलू पर प्रकाश 
डालनेवाले वचन आज उपलब्ध हैं। वंह जीवनकों समग्र मॉनकर उसका 
विचार करते थे । अनुभव-मंटपमें ऐसे कितने लोग थे, इसके बारेमें कोई 
प्रमाण उपलब्ध नहीं हैं। कितु यह अवश्य कह सकते हैं कि वहां जाति, मोत्र,. 
लिंग, वय, उद्योग, व्यवसाय आादिका कोई बंधन नहीं था। वहां राजा थे । 
रंक थे। पंडित थे पामर थे । स्त्रियां थीं। पुरुष थे। संन्‍्यासी थे । संसारी 
भी थे उनमें केवल कर्नाठकके ही लोग नहीं थे, दुसरे प्रदेश्ोंके भी थे । भिन्‍न- 
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डे 


' भिन्‍त भाषा बोलनेवाले साधक वहां थे। मोलिगये' मारय्या.इस नामसे प्रसिद्ध 
साधक काइमीरका राजा था। वह अपना देश, कोश, वास, भंडार:आदि का 
: सुख त्याग कर आया था, इसका श्राधार मिलता है। वेसे ही सकेलेश मादरस 
- कुलकुरीका राजा था। आ्रादय्या गुजरात-सौराष्ट्रका व्यापारी था। इसके साथ 
हीं साथ गअ्रनुभव-मंटपकी ज्ञान-चर्चामें जो नाम आते हैं उनके नामोंका हीः 
विचार करनेसे पता चलेगा कि वहां कैसे लोग अाते थे। वहां जो श्रात्ते थे 
उनमें मोलिगये मारवथ्या, सकलेश मादरस, वसवेह्वर, अ्रवक महादेवी जैसे 
राजा, महाराजा, रानी, प्रधात आदि तो थे ही, उनके साथ-साथ बेडर दासि- 
मय्या*, मडिव़ाल माचय्या, मेदार केतकय्याँ, हडपहप्पण*, अंबिगर 
चौडय्या*, ढकक्‍्केय बोस्मण्ण?, सूँंकद बंक्कश?, ओोककलु मुच्चय*, सादर 

चन्नेय* *, डोहर ककक्‍्केय* १, गारणद कंण्णप्प* * सूजिकायकद रापी नंदे, वेश्यः 
संगण्ण, आदि सब अनुभव-मंटपकी ज्ञान-चर्चामें पाए जाते हैं। अ्रनुभव-मंटप-- 
में जाति-पांतिका भेद-भाव नहीं. था, यह कहनेके लिए ये सब नाम ही 
पर्याप्त हैं । 


अनुभव-मंटपमें लौकिक और भौतिक हृष्टिकोशसे किसी प्रकारकी ऊँच 
नीचकी गंध भी नहीं थी । बसवेश्वरने कहा है “सब एक ही ईश्वरकी संतान 
होनेसे सबमें बन्धुता स्वाभाविक है ।! इसी स्वाभाविक वंधुत्वके बंधनमें वे सब 
आवबद्ध थे । इसी स्वाभाविक वंधुत्वके आधार पर वह सवके लिए समानरूप' 
सर्वात्तर्यामीके विषयमें चर्चा करते ।उसकी खोज करते । उसकी पूजा करते । 
उसके साक्षात्कारका प्रयास करते । वचनकारोंका सबसे सुसंघटित सुदृढ़ संघ 
अगर कहीं देखा जा सकता है तो वह अनुभव-मंटपमें ही देखा जा सकता है ।' 
यदि संतोंकी सामुहिक साधनाका इतना सुन्दर रूप कहीं देखा जा सकता हैतो 
वह भी अनुभव-मंटपमें ही देखा जा सकता है । एक ही एक लक्ष्य रख कर,. 
भिन्‍्त-भिस्त प्रकारकी साधना करनेवाले, भिन्‍त-भिन्‍न जाति तथा भिन्न-भिन्न 
योग्यताके लोगोंमें होनेवाली इस ज्ञान-चर्चासे वचन-साहित्यमें जो एक प्रकार- 
' की श्रपुरवता आई है वह अन्य किसी साहित्यमें नहीं पाई जाती । साथ-साथ 
अनेक लोगोंकी ओरसे अलग-अलग स्थान, काल और प्रसंगोंमें कहे गये जो 





१. लकड़ी बेचनेवाला; २. शिकारी दासिमय्या; १. धोवी माचस्या; ४. टोकरी बुननेवाला 
केतकय्या>-मेदार जाति शअ्त्यजोंकी है; &. नाई अ्प्पएण; ६. नाव खेनेवाला चोडब्या; 
७. ढोल बजानेवाला वोमण्ण; ८. चुगी उगाहने वाला बंबकर्ण; &. किसान मुच्चय; 
१०- डोम चन्न॑य; ११. चांडाल (१) कक्‍्केय; १२, कोल्हू चलानेवाला कण्णप्प, १३. दर्जी 
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' और वचन-साहित्य-परिच्य 


वचन हैं उन सबमें पाई जानेवाली सुसंबद्ध एकवाक्यता, सूत्रवद्धतासे मानवीय 
'मन चकित-सा हो जाता है | वह अभिभूत हो जाता है । 
अनुभव-मंटप वचनकारोंका एक बड़ा भारी संगठन था । वह उनकी अपनी 
संस्था थी। वचनकारोंके व्यक्तिगत जीवनके विपयमें कहनेसे पहले उनके 
सामूहिक व्यक्तित्वके विपयमें और कुछ वातें कहना शेष है। वचनोंकी 
संख्याके विषयमें लिखते समय पहले ही लिखा जा चुका है कि वचनकारोंने कहा 
है कि वे करोड़ोंकी संख्यामें हैं| कितु वचनकारोंके विषयमें वह वात नहीं है । 
वचन-शास्त्र-सार तामकी' पोयीके परिशिष्टमें कुल २१३ वचनकारोंका नाम 
मिलता है। उनमेंसे १६० वचनकारोंका वाम और मुद्रिका दोनों हैं। ४५ वचन- 
कारोंकी मुद्रिका मात्र है, नाम नहीं मिलता । उनके नामका अबतक कोई 
पता नहीं चला । २१३ वचनकारोंमें २८ देवियां -हैं। ऐसे अनेक वचनका रोंका 
यत्किचित्‌ भी पता नहीं चलता जिन्होंने अत्यन्त अ्नुभवपूर्ण वचन बहे हैं। 
उदाहरणके लिए हम “'निजगुरु स्वतंत्र सिद्ध लिगेश्वरा' इस मुद्रिकासे लिखे गये 
वचन ले सकते हैं । अपने सर्वाप एके सिद्धांतके अनुसार, सामान्यतया सब वचन- 
कार अपने वचनके साथ अपना नाम न देकर अपने इष्ट लिगका, अथवा अपने 
गुछका नाम देते थे । अपने नामसे ही वचन कहनेवाले वचनकार केवल श्राठ- 
दस ही हैं । २१३ में यह संख्या 'अपवादात्मक' कही जा सकती है। ऐतिहासिक 
दृष्टिसे अथवा आधुनिक वैज्ञानिक हंष्टिकोशसे देखते पर उसका गाँव, काल, 
नाम, आदि मिलता तो बड़ा अच्छा होता । कितु परमार्थ दृष्टिसे विचार करने- 
वालोंके लिए इसकी क्या कीमत ? उन्होंने भगवन्नामका ध्वज उठाया । वह 
स्वयं उस ध्वजके स्तंभ वन गये । बाद में आने वालोंने झंडा ऊँचा रहे हमारा' 
कह कर ध्वजका वंदन किया। स्तंभ अज्ञात ही रह गया । इस तरह धर्म-ध्वजके 
इन स्तंभों का पता ही नहीं चला ! सचमुच ध्वजका आधार बनने पर भी उसके 
स्तंभकी भला कौन कदर करता है ? आज ऐतिहासिक दृष्टिसे इन सब वचन- 
कारोंका इतिवृत्त देना दूर रहा उनमेंसे कई लोगोंके नामका भी पता नहीं 
चलता | फिर भी, उन्होंने अपने अनुभवपूर्ण वचनोंसे समाजकों ज्ञानका प्रकाश 
दिया है, इसके लिए उन अज्ञात वचनकारोंके प्रति भी हमें कृतज्ञ रहना चाहिए । 
से सब बचनकार अपनी उपजीविकाके लिए 'कायक'* करते थे। सिद्धा- 
. वस्‍्थामें भी वे श्रपता कुल-परंपरागत व्यवसाय करते- रहे । उनमेंसे कई लोगों- 
के नामसे ही इसका पता चलता है। काश्मी रका महाराजा भी अनुभव-मंटपमें 
आनेके वाद लकड़ी वेचकर अपनी उपजीविका चलाता था । जो कुछ 'कायक') 


4. अल कक 2 ः्छ 
१. शारीरिक परिश्रम, आभाजोीविकाक्की साधना; २. पारिश्रमिक 
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ग्राता था वह उसी दिन लिगार्पण किया जाता था। बादमें प्रसादके रूपमें 
उसका ग्रहण होता । इस प्रकार उन्होंने अपने जीवनमें शरीर-परिश्रम श्र 
अपरिग्रहका मेल विठाया था। सब प्रकारका कायक करनेवाले लोग वचन- 
कारोंमें थे । उनमें चमारका, डोमका, मरे हुए जानवरोंको चीरनेका कायक 
करनेवाले भी थे। ये सब अपना-अपना 'कायक' अपने इष्टलिंगको अपंण करते । 
अपने नियमानुसार योग्यतानुसार जंगम-पूजा * करते। दासोहम्‌ २ करते । अपने 
कायक आदिसे बचे हुए समयमें ज्ञान-चर्चा करते । इस ज्ञान-चर्चामें जो कुछ 
अपना श्रनुभव कहते वह अपने इष्ठ लियके नामसे, गुरुके नामसे कहते, मानो 
उनको अपने शरीरका भान ही नहीं हो । नाम-रूपादि शरीरका है न ? और 
हूं नाशवान है ! आत्मा ही अमर है। वह अखंड है। वहाँ पर नाम-रूप 
श्रादि कहाँसे आएगा ? इस एकात्मभावके अनुभवसे ही अनेक वचनकारोंके 
भिन्न-भिन्न स्थान-काल और परिस्थितिमें कहे हुए वचनोंमें श्राश्व्यजनक एक- 
सूत्रता आई होगी ? जो कुछ हो, जैसे एक जगह स्वामी विवेकानंदजीने कहा 
है, “मैं नहीं तू हैका अनुभव करना ही धर्म है” वचनकारोंने यह अनुभव 
कर लिया था । इस लिए अमर साहित्यका निर्माण करने पर भी उनका “मैं! 
नहीं रहा । वह ईश्वरके नाममें विलीन होकर ईश्वर-रूप हो गये, मानो नदी 
समुद्रमें ह्वकर समुद्र हो गयी, वरफ पानीमें पिघलकर पानी हो गया । 


वचनकारोंने अपने इतिवृत्तके विषयमें कहीं कोई निर्देश नहीं किया । अपने 
स्थान, कुल, आदिके विषयमें कभी कुछ नहीं कहा । कितु उनके वचन कच्तलड़- 
भाषी लोगोंके भावाकाशमें गूंज रहे हैं, कनन्‍्नड़ साहित्य-गगनमें चमक रहे *हैं । 
करीब एक हजार वर्ष पहले उन्होंने जो रास्ता बताया था उस पर झाज भी कुछ 
लोग चल रहे हैं। उन्होंने कभी यह नहीं सोचा होगा कि हमें वचन लिखने 
चाहिए जो आगे जाकर वचन-साहित्य ग्रथवा वचनश्ञास्त्र कहलाएंगे । उन सब 
वचनोंको व्यवस्थित रूप देना चाहिए। आधुनिक व्यापारियोंकी तरह सजाकर 
रखना चाहिए उनको सपनेमें भी यह बात नहीं सूकी होगी । यदि ऐसी कोई 
बात उनके मनके किसी कोनेमें भी होती तो वह बुद्धि पुरःसर ऐसा प्रयत्न 
करते | कितु विशाल वचन-साहित्यमें कई गोते लगाने पर भी इस भावनाका 
तामो-निशान नहीं मिलता । उसकी गंध भी नहीं आती । और आये भी तो 
केसे आए ? वह तो ईश्वर-साक्षात्का रके लिए पागल थे। उन्होंने श्रपता सर्वेस्व 
ईरश्वरार्पण कर दिया था | उनका विश्वास था कि साक्षात्कार ही हमारे जीवन- 
का उद्ृश्य है। उन्होंने अपने स्वभावधर्मानुसार साधना करते समय जो अनुभव 


१. शैव संन्यासियोंका आदर सत्कार २. गुरु, लिंग या ज॑गमकी पूजा करके प्रसाद महण करना 


६४ व्चेंन-पताहित्य-परिचर्य 


प्राए बह औरोंके मार्गदर्शनके लिए जैसे के तैसे कहे । इन अनुभव-गोष्ठियों में 
जो परस्पर निशूपण हम्ना उन्होंने वचनोंका रूप ले लिया। उसीसे वचन-साहित्यका 
महासागर बना । इसलिए वचनकारोंके जीवनके विपयमें बहुत ही कम जान- 
कारी उपलब्ध है । जो है वह नहींके वरावर है। वह केवल कुछ संकेत भर 
थ्रागे कुछ बचनकारोंके जीवनके बारमें जो कुछ जानकारी दी है वह उनके 
चनोंक्रों समझ लेनेकी हृष्टिसि संकेत रूप ही है । उनके जीवनकी ओर बह 
इंगित मात्र है । ु 
बचनकारोंका सामूहिक व्यक्तित्व दर्शाते समय पिछलेपरिच्छेदमें हमने लिखा 

कि २१३ वचनकारोंमें २८ देवियाँ थीं। उनमेंसे दो-चार देवियोंके वचन 
नके अपने नामसे ही मिलते हैं। जैसे, लिगम्मा । यहाँ मुक्तायक्क, मोलिगये 
मारस्यकी धर्मपत्नी महादेवीयम्मा, उड्धतडीकी अकक महादेवी, सती लवकम्माके 
जीवनके संक्रेत चिन्ह ही दिये जा रहे हैं | 

(१) मुक्तायक्का, श्रजगण्णकी बहन । श्रजगण्ण एक उच्चकोटिका साधक 
था। मुक्तायक्‍काने उस्तीको अपना गुरु बनाया था। भाई-बहन दोनों साक्षा- 
त्कारके लिए अयनी-अपनी योग्यतानुसार साथना कर रहे थे । इसी बीचमें 
प्रजगण्णकी मृत्यु हो गयी । अपने भाई झौर गुरुकी मृत्युसे मुक्तायक्का वावली 
हो गयी । इस दुःखसे उसका हृदय तड़प रहा था। वह प्रलाप कर रही थी । 
तनी श्ल्लम प्रभुसे उसका साक्षात्तार हुआझ्ला। उन दिवोंमें सिद्धावस्थाप्राप्त 
अहजम प्रभु भटक रहे थे। प्रल्लम प्रभुने मुक्तायवकाका प्रताप सुना । अल्लम 
प्रभ्नु जान गये कि यह ज्ञानी है। अल्लम प्रभु उनसे बातें करने लगे | यह संवाद 
'पून्य संपादने नामक ग्रंथके २२ से ३४ पृष्ठ तक प्राप्य है। यह सारा प्रसंग 
प्रत्यंत तात्विक, उदात्त और उद्वोधक है । अल्लम महा प्रभु पुद्धते हैं, "कितनी 
बहुनोंके भाई नहीं मरते ? मुक्तायकक्राक्री तरह ऐसा प्रलाप करनेवाली बहनें 
छितनी हैं ? 

“अजगण्णने मेरी आंखें बांवकर दर्पणमें तेरा योग दिखाया था रे !” 
मृक्तायवकाने उत्तर दिया । 

जगण्ण आव्यात्मिक मार्ग में भी मुक्तायक्क्राके अ्ग्रज थे । मुक्तायबक्राका 
प्रताप ञान-मा्म॑क्रे अग्रजके लिए ही विज्वेष था। अल्लम प्रभुने पूछा, “खिला 
हुप्ना मस्तक हथेली पर रखकर अश्ृुश्नोके मोती पिरोनेवाली तू कौन है ?” 

“मस्तक खोकर प्रकादइनेवाली यह ज्योति मेरे अ्रग्मजकी है !” मुक्तायवका 
ने, “मैं अजगण्णकी बहन हूँ यह कहते हुए श्रजगण्णकी विन्मय आत्माका 


पु :४| 


"३९ 


72000 
सन्‌ 


८ 


“त्‌ ज्ञानी है, ऐसा दुःख न कर ।“ अल्लम प्रभुने कह 


के 


वचनकारोंका सामूहिक व्यक्तित्व श्रौर जीवन-परिचय ३५ 


मुक्तायक्का अपने अग्रजके दिव्य-ज्ञानका परिचय देते हुए कहती है, “यह 
सव खोकर मैं कैसे जीऊं ? कहते हैं न, बिना ग्रुरुके मोक्ष नहीं मिलता: ?” 

तब अल्लम प्रभु उसको समझाने लगे, “अपने श्रापको जान लिया कि वह 
ज्ञान ही गुह है | दूसरे गुरुकी आवश्यकता नहीं ।* 

अल्लम प्रभुकी वातोंसे मुक्तायक्काको ज्ञांति नहीं मिली | उन्होंने सीधे 
कहा, “अरब तक तेरी भूखका बंधन नहीं टूटा | तेरी बातोंका मंथन नहीं मिटा। 
मुझे क्या ज्ञान सिखाने आया है ? जा अपना रास्ता नाप ।” 

मुक्तायक्कासे ऐसी बातें सुनने पर भी अ्ल्लम प्रभु वहांसे नहीं हटे । वह 
संत थे। सच्चे अ्रथोंमें संत थे । एक बार संतकी कृपा हुई, उद्धार अनिवार्य 
है। भ्रल्लम प्रभुने कहना शुरू किया “शरण, जाकर भी निर्गमनी है । बोलकर 
भी मौन है । अपने आपमें सदृगत होनेसे वह निरलेप है !” अल्लम प्रभुकी 
करुणा अपमान सहकर भी उद्धार करनेके लिए तड़पती थी । उस करुणाकी 
जीत हुई । अ्ल्लम प्रभुकी वह दिव्यवाणी ! वे सिद्धावस्थाकी स्थितिका वर्णन 
करते गये “शिवशरणोंकी स्थिति पानी पिये हुए लोहेकी-सी है, शुन्यको आलि- 
गन किये हुए हवाकी-सी है'''**' ।” मुक्तायक्का शब्द-मुग्ध होकर सुनती रही । 
उसके ज्ञान-चक्ष्‌ खुले । वह अपना प्रलाप भूल गयी । आखिर उसने मुक्तकंठसे 
कहा, “मेरे अजगण्णमें मुझे विलीन कर, तूने मुझे ग्राग निगले हुए कपूरका-सा 
बना दिया रे'**'**!” 

शून्य संपादने में लिखे गये इस संभाषणमें मुक्तायककाका निःस्सीम बंधु-प्रेम, 
तत्त्व-निष्ठा, गहरी विवेक-शक्ति, आदिका सुन्दर परिचय मिलता है । 

(२) “क्या तू मुर्के ज्ञान सिखाने श्राया है ?”--कह कर अ्रल्लम प्रथ्ु-जंसे 
सिद्धकी भश्रवहेलता करनेका झ्रावश्यक घैय॑ मुक्तायवकामें था, तो अपने पति 
के अज्ञानको दूर “करके उनको “निजैक्य” का बोध करानेकी योग्यता हमारे 
मोलिगये भारय्यकी धर्मपत्नी महादेवीयम्मामें थी । यह प्रसंग 'शुन्‍्य संपादने' 
ग्रंथके २४२ से २४५ पृष्ठतक आया है । 

वह अपने पतिसे अत्यंत मामिकताके साथ पूछती है, “तुम अब लिगेक्‍्य 
होनेकी वात कहते हो तो क्या इसके पहले लिगमें एकार्थ नहीं हुआ था ?' 

वह पूछती है, “अपना देश, कोष, वास, भंडार आ्रादि छोड़कर यहाँ ग्राकर 
भक्ति करनेसे यदि ऐक्य होना हो तो क्‍या यह ऐक्य-भक्ति इसका (तुम्हारे 
त्यागका) पुरस्कार है ?” 

यह पहले ही कहा जा छुका है कि मोलिगये मारख्य पूर्वाश्रमका काइमीर 
नरेश था | वे अपना स्वेस्व त्याग कर साक्षात्कार करनेके लिये कल्याण में 
आ्राकर साधना करते थे । उन्होंने उपजीविकाके लिए लकड़ी काटकर वेचनेका 
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कायक अपनाया था। इसीपर कठाक्षकर वह पुण्यांगना पुछती है, “लकड़ी 
काटते-काटते तुममें (त्यागका) भ्रहंकार भ्रा गया है ? हम उनसे (भगवानसे ) 
मिले हैं, ऐसा (सबसे) कहनेमें तुम्हारी ही हानि है ।” | 

एक ओर वह अपने पतिको ज्ञान दे रही है। साथ-साथ वह अपनी सीमा- 
का भी उल्लंघन नहीं करती । वह पतिसे नम्न होकर कहती है “शक्तिकी 
(स्त्रीक्री) बातें कहकर उनकी अवहेलना नहीं करना ।” 

पतिको अपनी भूलका ज्ञान होता है। वह अपनी पत्नीसे नम्न प्रार्थना 
करके कहता है, “मुझे निर्मेक्यका रहस्य बताओ ! 

वह कहती है, “तुम (मेरे लिए) महालिगस्वरूप होनेसे मुझे वह अधिकार 
नहीं है । मेरी स्त्री जाति है। तुम्हारे चरणोंमें रत रहनेके अलावा मैं दूसरा 
धर्म नहीं जानती !” 

“तुम सच्ची पति-परायरा धर्म पत्नी हो । मेरे सदाचार, सदभक्तिके अंत- 
गंत हो । तुम्हारी भक्तिक्ती फसल ही मेरा सत्पथ है । मेरी भक्तिकी तुम शक्ति 
हो !” आदि वातोंसे पति, पति पत्तीकरे अ्रद्वेत धर्मका भान दिलाता है । यह सव 
सुनकर वह सती पतिको ऐक्य-भक्तिका बोध कराती हुई कहती है, “तुम्हारी 
स्थिति अंधेके हाथमें रत्न होनेकी-सी हुई ।” 

इस प्रकार पतिकी मीठी भरत्संवा कर वह कहती है, “शआरात्म निश्चय होनेमें 
ही कलास है। भिन्‍नभाव-रहित होकर जाने हुएको अनुभव करना ही ऐक्य 
स्थल है ।*********** इसका आनंद मेरे और तेरे मिलनेके आनंद सा है ! 

इस पुण्पांगनाकी बातें पढ़ते समय लगता है वह कच्तड़ भाषामें उपनिषदों- 
की रचना करनेवाली कोई महान विदुपी हो। पति-पत्नीके इस संभाषरामें 
महादेवियम्माके ज्ञान, विनय, विनोद, आदिके साथ सतीपति-संबंधकी आध्या- 
त्मिक मर्यादाका उत्कृष्ट दिग्दसन हुआ है । यह संभाषण पति-पत्नीके आध्या- 
त्मिक संवंधका सुन्दर आदर्श वाचकके सामने रखता है। उपनिपदोंमें 
याज्ञवल्टकने अपनी पत्नीको आत्म-ज्ञान सिखाया है और यहां पत्नीने अपने पतिके 
ज्ञान-चक्षु खोले हैं। पतिके ज्ञान पर पड़ा हुआ अज्ञान, अ्रहंकार आ्रादिका परदा 
उठा कर उसको गआत्म-बोध कराया है । 

३) महादेवी अम्मा अपने ज्ञानसे पतिका पथप्रदर्शन करनेवाली सती 
शिरोमणि हैं तो उद्भधतडीकी अ्रक््त महादेवी पतिसे विद्रोह करनेवाली वीर 
वेराग्यशालिती घर्ं-माता | उनका वेराग्य, उनकी निष्ठा, उनका तीज अनुभव 
और अनिर्वंचनीय साहस यह सब्र भारतीय अध्यात्म-जीवनके इतिहासमें स्वर्णा- 
क्षरोंमें लिखने योग्य है। उनका समग्र जीवन अध्यात्म-जगतुका दैदीप्यमान 
हीरा है। उनके वचन उनके उज्ज्वल चारित्र्य भर शीलसे पुष्ठ हुए हैं। उनका 
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चरित्र चामरस कविने “अमुलिंग लीले” नामके काव्यमें लिखा है। उनके 
कल्यारणमें पहुँचनेके बादका वर्णन शून्य सम्पादने' में २०६ से २६६ वें पृष्ट तक 
विस्तारसे दिया गया है । 

उद्भतडी नामका गाँव उतकी जन्म-भूमि है। उनके मात्ता-पिताका नाम 
सुमति और विमल था। वे दोनों वीरशेव थे । गरीब होने पर भी शील-संपन्‍्न 
थे। धर्म-प्राण थे । उन्हींसे श्रकक्त महादेवीका जन्म हुआ । वे अनुपम सुंदरी 
थीं। अपने माता-पिताकी इकलौती लाड़ली बेटी थीं। बड़े लाइ-प्या रसे पली, 
पढ़ीं और बढ़ीं । उनके अनुपम सौंदर्य पर मुग्ध होकर कौशिक नामके जैन 
राजाने उनसे विवाह किया | किन्तु पत्नीकी इच्छानुसार राजाने वीरशव धर्म 
में दीक्षित होनेसे इन्कार कर दिया। अ्क्‍्क महादेवीने भ्रपने रानी पदको त्याग 
दिया । भौतिक भाग्य-भंडार पर लात मारी । दिगंवरी बन कर कल्याणमें 
आईं । उस समय वे नव-यौवना थीं । परम सुंदरी तो थीं ही । उनके सामने 
दो रास्ते थे, एक और भौतिक भाग्य-वेभवका अंबार था, दूसरी श्रोर दुःख 
कष्ट, वेदना, यातना और विडम्बनाका कलास ! उन्होंने इसी केलासको अपना 
आदर्श मानकर घोषणा की, “चन्नमल्लिकाजु न ही मेरा पति है। वही मेरा 
स्वामी है। अ्रन्य किसी पतिसे मेरा कोई संबंध नहीं ।” और अपना सव्वेस्व 
केलासपतिको समपंरण कर दिया । 

वह चलीं । सेंकड़ों मील चलीं । कल्याण पहुँची । श्री वसवेश्वरके घर पर 
उनका वेसा ही स्वागत हुआ जैसे विवाहके बाद पहली बार मायके आई हुई 
घरकी भश्रपती लड़कीका होता है। स्वयं नीलांबिकादेवीने (श्री वसवेश्वरकी 
धर्मपत्नीने) सेकड़ों मील चलकर घर आई हुई लड़कीको नहलाया । अपने हाथसे 
खिलाथा। कुशल प्रश्न किये | आखिर वह ग्रनुभव-मंटपमें गयीं । संतोंका दर्शन 
किया । उनको नमस्कार किया । अल्लम प्रभु शून्य सिंहासन पर विराजमान 
थे। उन्होंने कहा, “तुम नवयीवना सुंदरी हो। अपने पतिका ठौर-ठिकाना बताओ । 
तभी यहां शरणोंके साथ बेठ सकोगी । नहीं तो जेसी आयी हो वैसी ही चली जाझो।” 

कैलासपति ही मेरा पति होना चाहिए, ऐसी मैंने जीवन भर तपस्या की । 
सबने उसके साथ विवाह करके मेरी इच्छा पूरी की ।” महादेवी ने उत्तर दिया । 

उस समय उन दोनोंमें जो सुदीर्घ संभाषण हुआ वह अत्यन्त उद्वोधक 
है। अल्लम प्रभ्नु एकके बाद एक अपने प्रश्नरूपी तेज शस्त्रसे उनका हृदय 
ओर मस्तिष्क छीलते जाते हैं; और दूसरी ओर वह वीरांगना उतने ही. शान्त- 
भावसे, उतनी ही नम्नतासे, कितु उससे सौगुनी दृढ़तासे उत्तर देती जाती है। 

“मैं तुम्हारी बातपर विश्वास नहीं कर सकता !” अल्लम प्रमु कहते हैं- 
“कौशिकने दीक्षा नहीं ली, इस गुस्सेमें तुम यहाँ आयी हो। श्रगर तुममें सच्चा 
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वैराग्य होता, अगर तुम्हारे भाव सच्चे होते तो अपने लज्जा-द्वार को बालेसि 
इस तरह ढक लेनेकी वया आवश्यकता थी !” 

किसी नवयौवना स्त्रीके लिए यह प्रइन कितना म्मातक था। उस समयका 
वर्णात करते समय कविने लिया है--/उसने अपने वालोंसे लज्ञा द्वार ढक 
लिया था !” 

अ्रक्ल महादेवीका उत्तर भी उतना ही मामिक और हृदयस्पर्शी था । 
वह कहती हैं, 'मुके इस शरीरकी परवाह नहीं है। यह मुर्भाकर काला पढ़ा 
तो क्या और विद्युल्लताकी तरह चमक उठा तो क्या ? किंतु कामकी मुद्रिकासे 
तुम्हें दःख-दर्ई न हो, इसलिए वालोंसे छिपा लिया !”* 

इसी प्रकार यह प्रइनोपनिपद्‌ चलता गयां। आखिर अल्लम प्रभु जैसे सिद्ध 
पुरुषने भी अक्ल महादेवीके दिव्यज्ञान और अनुभवक्रों देखकर चकित होते हुए 
कहा, “स्त्रीके रूपके अलावा श्र सब कुछ परम तत्त्वमें ब्रिलीम-सा है ।” 

इसके बाद ही झनुभव-मंटपके आचायनि मुंह खोला । बसवेश्वरने उनकी 
भूरि-भूरि प्रशंसा करते हुए कहा, “अपने ब्रह्माचरणते उसने अपने आपको 
भुला दिया है । 

अनुभव-मंटपके झ्ाचारयों दवरा अपनी प्रशंसा सुनकर भ्रवकमहादेदी परम 
नम्न वन गयीं । उन्होंवे कहा, “मैं तो इस संस्तारकी पुतली हें) अपनी भृल्रों 
को स्वीकार करनेमें ही अपना हित है ।” फिर उन्होंने कहा, “श्रीगंध-(चंदन) 
काटकर तराशकर पीसनेसे दुःखी, कष्टी होकर वया अपनी चुधंथ छोड़ देगा ?” 

अक्षमहादेवीने स्वयं वसवेश्वर, अल्लम प्रभु, चनन्‍्तवसव आदिका आदरके 
साथ उल्लेख किया है। एक जगह चन्नवसचने अक्लमहादेवीके श्रधिकार 
श्रौर महत्त्वके विपयमें कहा है, “वह तो सदासर्वदा चन्नसंगय्यमें विलीन होकर 
विता अजगावके रहती है। उसका एक वचन आद्योक्ते साठ बचनोंके समान, 
दण्शायकके बीस वचनोंके समान, अल्लम प्रभुके दस वचनोंके समान और 
श्रजगण्णके पांच वचनोंके समान है !! 

इस अवस्थामें, अतीव व्याकुलतामें किया हुआ उनका भगवानका वर्णन 
(साहित्यिक दृष्टिसे) अत्यंत मबुर, मोहक और हुदयंगम हैं। सीता-हरणके 
वाद रामायसामें जेसे राम अकुलाते हुए वृक्ष-लताग्रोंसे सीता के विपयमें पूछते 
हैं वैसे ही अरक्लमहादेवी उस भगवानके विपयमें पूछती हैं, “तुमने देखा है कया 
मेरे च्नमलिकार्जून को ? देखा हो तो बतारी !” 





१. मूलवचनः ननगे कायद परिवेयिलला नन्‍्ते काय करने कंदिदर श्रष्टे मिरने 
मिंचिदरु अष्टे ! आदरे कामन मुद्रिक्रेयिंद निमगे नोबादीतेंब भावनेधिंद एनत कछूदल मरे 
भाडिदे | नोवु*ूदुःख, दर्द 


वचनकारोंका सामृहिक व्यक्तित्व और जीवन-परिचय ३६ 


अ्क्त महादेवीका अल्प-सा पवित्र जीवन, अनुभव -मंटपके श्रन्य शरणोंके 
साथ हुआ उनका संभाषण, उनके वचन, उनका व्यवहार-चातु्यं, उनका 
साहस, उनकी धर्मपरायणता उनकी भक्ति, और उनका साक्षात्कारका अनुभव 
एकसे एक बढ़कर अधिक तेजस्विताके साथ चमकते हैं। मानो आकाशरमें 
अनंत नक्षत्र अपने प्रकाश दिखानेकी होड़ कर रहे हों ! उनका जीवन भी 
भव्य, एवं ग्राकाशकी तरह निर्लेप है। 

(४) लक्करम्मा, शरणों के खेतोंमें, आंगनमें, तथा अन्यत्न जहाँ-तहां पड़े 
अनाजके दानोंको चुनकर प्राप्त धान्यके कायकसे अपनी जीविका चलानेवाले 
आयदविकि मारय्यकी धर्मपत्नी । 

उस समयमें यह व्यवसाय कहलाता था, भिक्षा नहीं । मारय्याकी यह 
मान्यता थी, “कायक ही कंलास हैं |” “लिग-पुजा, अथवा गुरु-पूजा रुकी तो 
क्षम्य है, कितु कायक रुका तो क्षम्य नहीं ।” 

एक बार वह अल्लम प्रभ्ुके घर गये। अल्लम प्रभु उनसे बातचीत करने 
लगे, “कर्म करनेकी क्रियासे ही श्रन्य सब ज्ञान होना चाहिये । कितु क्रिया 
कर्मके रहस्यमें चित्त न रहनेसे नि्जेक्य संभव नहीं है ।” 

ग्रायदक्कि मारब्य अल्लम प्रभुका उपदेश सुननेमें तल्लीन हो गया । 
उनका उपदेश सुनने के श्रनंतर उनकी प्रशंसा भी करने लगा | तभी उनकी 
पत्नी दौड़ती-भागती हुई वहां आयी । लक्कस्माने अपने पतिसे कहा, “तुम्हारा 
कायक रुक गया ना” और 'कायक' का स्मरण दिलाया | पत्नीकी बात सुन 
कर वह अनाजके दाने चुननेकेलिये भागा। बसवेश्वरके घर नित्य हजारों 
भिक्षुक आते थे । उनको भिक्षा देनेमें कई दाने वहां गिर जाते । उन सबको 
चुनकर घर पर आया । यह देखकर लक्कम्माने पतिको फटकारते हुए कहा, 
“राजा महाराजाग्रोंका पीछा करने वाली आरशा-तृष्णा शिवभक्तोंके पीछे भी पड़ने 
लगी है क्या ? हमें जिम दिन जितनेकी श्रावश्यकता है उतना ही पर्याप्त 
है' । जो अधिक है वह सब वहीं डाल कर झआआाग्रो जहांसे लाए हो ! हमें इतने 
में ही दासोहम” करना चाहिये । अधिककी आशा उचित नहीं !” 

ग्रायदक्कि मारय्याने पत्नीके कहनेके अनुसार अपना कार्य किया । तदनंतर 
पत्नीसे प्रार्थना की, “लिगमें ज्ञान स्थिर होनेका ज्ञान कहो !” और ज्ञानचर्चा छेड़ 
दी | तब लक्कम्मा कहती है, “हमें केलासकी आशा ही क्‍यों करनी चाहिए । 
यह *“दासोहम्‌” क्या कम है ?” 

तब पतिके पुनः 'निजेक्य' का रास्ता बतानेकी प्रार्थना करने पर उसने 


१. अरंदिनंदिगेरनजिस दिन जितने की आवश्यकता है, २. लिंगापण किया हुआ प्रसाद ऋण 


४० पचन-साहित्य-परिचय 


ः दर थ्िदधिा नह सर पारन वह 5 करा 
पा पारका अधिक्रमश कर 'म्रिविध दासोट्ग ! परता ही सिद्यद के 
गंयड्ा में बाक तक ल्फ्ट्री 7च्ज दह्दा सहप ड्प 
मार्ग है। अदेकार हो नियक्मा मायाका मूल है| जब या सेघ्द कीया सभा 
निर्ण॑ जमने सगेगा मेझ्ी मझबसा मे काटी कह, बीरीर 
नर्णवयका भावांठुट जसने सगेगा। धागे संझपता से करते शह, करा 


भावना ने धरते हाई, प्रच्दी तरह एकरस, धमरेसा होने पर; 
थ्राधा है । 

इसके बाद मुम्दद्धिशा मांगनेयाल गूरंगों सुरेश उसे देखीहे वर्तिस बड़ा, 
द्वयोहम्‌फे लिए गन्‍्य जगगोंगे साथ थी इसवेश्रर शत्सम प्रदुगों भी पणने 


घर पर बलागो 


श्ज््च 


तब वह सती मात्म-विद्यासऊ़ साथ कटी है, (धुत सिरसे कायड़ मरने - 

प्रजा ज5 पाप त लि | पफहओ * 2४: 5४ लक सनक फक बट हज लॉक गज 
वाले सदुक्के लिए जहां देखी यहाँ लध्मी घने गाव उसयीे हो होगी ४ । 

पत्नी की बालोंसे प्रभादित होकर पत्षिनि झसुभसन्‍्मंट्पे साधहाशा ऋपने 

जा 7 07। हो मर 7 ःि ए्ध््न ६ ६ कि 2३7 बा हर दर //$7॥ अदा लपण 2] 
घर हासाहस के लिए बुलाया । झहूउप अ्मु, बसवध्यर खाद सता र इसे € 


घर गये | दासोहम' ह प्रा । उस गरीब दश्यरिका सागत-सयागतस देशकार बग- 


ट् 35 (८ज> 7 हक. 74००४ पक मध्यन्न का ध्क टिका इन दर 
वेध्वरने कहा, “भर देशनेगे गदीय है, हृदय दिशनेसे संम्पस्ग । घनंगे प्रहिनरः 


5 का न्छष 


४॥ जहां दंगति एफ भाव एक णीय होते टयन 


हा 


ड कि 


व तर कपिः सर निः फ्प 2528 सृ पाए कि ३१ 
इसके अनंतर किसे उनका निर्मद्ध होनेगी बाल यही है। मोडिंगेय 
य्ग ः 25 न्कया का गाने द्र्क >> पक अन्‍्क है कुतर रे कप 

मारस्यफां पत्लीन पत्तिकों ज्ञान ही दिया था, पर सायहम्माने जानते साथ धंय॑ 


भी दिया। स्थ्रियोंगी जीवनमें श्रागे झ्मिया झयसर दिया जाग तो बह विम 


हू 


प्रकार कार्य करके दिया सकती है, पुरुषोकि लिए किस प्रारर प्रेर्शागत सो 


बन जाती हैं, इसका यह सुर्दर उदाहरण है। समकर्माके बनने गरयस्त सुलभ 
सूत्रत्मक और पर्थ-पु्ण है। उस्रोंने बहा लोकोंकियोंडा रघास पाया है । 
(५) सोलहवी सदी राषवांक गविये एफ बसब्प लिया है । उसका साम 
सोमनाथ पुराण' है । उसमें श्रादव्य नामके एक बगनकारका छीवन-नू्तात 
दिया है। प्रादत्य सौराष्ट्र शोमेश्यर' इस मद्विकारों अपने थसस गाहते थे । 
देव्स सोराष्ट्रके रहनेवाले हैं । हारका उन गांव है । सौराष्रका सोम- 
नाव (?) सोमेशरलिय उनका इप्ट लिय है। उनकी माताका साम पुष्ययती 
श्रौर पिचाका नाम घोरदत था। बह व्यापार-उद्योगफे लिए काटकर झाये। 
बहां पुलिगेरेगें रहने लगे। उस समगका पुलिगेरे श्राजफे सम्मेशय रके पास है । 


जा 


का 
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£« गन मस-भन भगवदभण कर उसका प्रसाद रूप उपभोग करता । 
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वचनकारोंका सामूहिक व्यक्तित्व श्रौर जीवन-परिचय ४१ 


उन दिनोंमें पुलिगेरेमें जैनोंका बड़ा प्रावल्य था। झ्राज भी लक्ष्मेश्वरमें बहुत 
जैन रहते हैं । वहाँके एक जैन वर्तककी लड़की पद्मावतीसे आदब्यका विवाह 
हो गया । पद्मावती पहलेसे ही झादय्यके प्रेम-पाशमें बद्ध थी | इसीलिए उसने 
विवाह होनेसे पहले शिवदीक्षा ली। वह जैन वर्तक वड़ा बनी था। उसकी 
दूसरी कोई सनन्‍्तान नहीं थी । इससे आदणय्य अपने इवशुरके घरमें रहने लगे। 
धीरे-धीरे आदणय्यका वर्चस्व बढ़ता गया । एक दिन ऐसा आया कि जहाँ जन 
मंदिर था वहीं वह हव-मंदिर-सोमेश्वरका-बना सके । उनके वचनोंमें अपने 
गांव, नाम, गुरु परंपरा अथवा साधनादिके विषयमें कुछ नहीं मिलता । कितु 
उनके वचनोंमें गहरे अनुभवक्री कलक मिलती है । इससे लगता है वह उच्च 
कोटिके शिवशररण थे । 

उनके वचनोंको देखनेसे पता चलता है क्रि प्रपंचक्नी किसी उलभनमें न 
फंसते हुए, निष्कलंक सम्यकज्ञान, समता, समाधान, सहज झानंद आदिका अनु- 
भव करनेवाले शरणोंमें वह भी एक थे। उनके बचनोंमें वेद, शास्त्र, पुराण 
आदिके शब्द-जालमें न फंसते हुए, सौराष्ट्र-सोमेश्वरकी भवित करनेका उपदेश 
मिलता है | उनके वचनोंसे पता चलता है कि वह सग्रुण भक्‍त रहे होंगे । 

उन्होंने शरणोंकी स्थितिका वर्णन करते समय लिखा है, “दंद्वातीत होकर, 
मनको न बहकने देते हुए, जहाँ रहे वहां स्थिर, जहाँ गये वहाँ निर्गमनी, बोल 
कर भी मौन, शरीर होने पर भी श्रशरीरी ऐसे शरण ही श्रेष्ठ हैं !” 

उन्होंने भूमध्यमें जलती हुई स्वयं प्रकाशित आत्म-ज्योतिकी मानसोपचारिक 
पूजाका सुन्दर वर्णन किया है । जैसे, “स्मरणके निर्माणके बाद बने हुए मनो- 
लय नामक पुष्प” आदि । इस वर्णानको देखकर ऐसा लगता है कि वह ध्यान 
धारण आादिका रहस्य अच्छी तरह जानते थे । उन्होंने विराट पुरुषका श्रत्यंत्त 
काव्यमय वर्णान किया है। उन्होंने श्रपने वचनोंमें करीब २५-३० श्रन्य वचन- 
कारोंक़े गुण विशेषका वर्णन किया है । ऐसा लगता है कि वे आरायुमें वस्नवेश्वर 
से छोटे थे। एक गुजराती-भाषाभाषी व्यवित्तका कन्नड़-भाषा-प्रावीण्य देखकर 
कुछ क्षण मन चकित हो जाता है। यह शरण-मार्गके अत्यंत अभिमानी और 
निष्ठावंत भक्‍त थे । 

(६) 'सकलेश्वर” इस मुद्रिकासे वचन कहनेवाले सकलेश मादरस प्रथम 
कल्लुकुरीके राजा थे। इनका चरित्र वर्णान पद्म पुराणके द्वितीय श्रध्यायमें 
आया है । उसी प्रकार वसव पुराणके उन्‍नीसवें और बीतवें अध्यायमें भी इनका 
जीवन वृत्तांत देखने को मिलता है । 

इनके पिताका नाम मल्‍लरस था । वह भी अपनी व्ृद्धावस्थामें राज्य-भोग 


४२ वबचन-ताहित्य- परिचय 


मादरस जब प्रपना राज्य त्यागकर श्री-धल गये तब श्रपने पिता मल्लरससे 
उनकी गेंठ हुई। राज्य त्याग कर जाते समय इसके साथ इसको पत्नी 
झौर पुत्र भी थे। कितु इन्होंने अपने पुत्रकों छुछ दिन अपने साथ रानेके 
पद्चात्‌ घर लोटा दिया। वृद्ध पितासे भेंट होने पर उसने बिताने कहा 
“तु अ्रभी श्रपूर्णा है । तु पूर्गात् प्राप्त नहीं हुमा । पचास सालके बाद, बससें- 
बर बल्याणमें स्वानापन्‍न होंगे। तू वहाँ जाकर उनके पास रह । 

इससे यह स्पष्ट होता है कि मल्लरस वसवेध्वरस पर्याप्त बूद थे । तथा 
वसवेश्वरके उदयसे पचास साल पहले भी यह धममं-जागमृति विद्यमान थी। 
तत्पबचातु ये श्रपने पिताकी ग्राज्ानुसार वसवेध्वरके साथ रहने लगे शोर, 
बसबेश्वरके ऐक्यके बाद काल्याण छोड़ ने शिष्य शिवदेव और महारिग- 
रामके साथ फुछ दिन विताकर लिगेयय हुए । 


इनके ८घ८प बचन आजतक प्रकाशित हुए हैं। उनमें पचि रसने अशुद्ध है कि 
उनवा श्रर्थ ही नहीं होता । इनके बचने झधियः सीति-प्रधान है । यह घरीर 
की अवहेलना नहीं करते। इसके बचने स्मरण सूलभ हैं । उन्होंने समने बससों में 


वहा है, “कहीं भी जाप्ो प्न्योवा श्राक्षय सहीं छूटता । जंगल 


हि. 2 


भी वृक्ष लताग्रोंका ग्राभ्नय लेना पड़ता है। इसलिए जो कुछ मिलता है यह 
सब परमात्माका दिया हुआ है ऐसा मानकर सब कुछ उसवयी अप करने में शी 
कुशलता है ।' 

उन्होंने सर्वापेणका रहस्य समझाया है। बसा ही समत्यका महत्य भी 


कहा है| समत्वका महत्व कहते समय यह जाहते हैं, “तीन चौथाई सोचमेयर 
ही पढ़ा हुआ एक चौथाई पचता है। “जो श्रम-दम करता टै, बही धनी हू 
अमलसे कमलपर उड़नेवाले अ्रमरकों ही मकरंद मिल सकता है। “ग्राप्ा 

तुच्छता है तो निस्पृहतामें महानता है,” झ्रादि चचन ग्रत्यन्त सूद्ष्म, सुलभ 
तथा भअ्र्थपृर्ण हैं। मल्‍लरत भौर मादरस एन पितापुत्रमे यह सिद्ध कर दिया है । 
अपने झ्रात्म-वेभवके सामने राज्य वेभव व्यर्थ है । 

(७) बसवप्रिय कूडलसंगमदेव' यह हृट्दप्पण्णाकी मृद्विका है। उनके 
चरित्रका कोई अंश नहीं मिलता कितु यह वरावेश्यरके पास ही रहते थे । जब 
थी अल्लम प्रभु कल्याणमें श्राये, बसवेश्वर पूजामें वेठे थे। इसीने जावःर बसवे- 
इवरको झल्लम प्रभुके आनेकी बात कही झौर बसबेश्व रने उसीकों झल्लम प्रभुकी 
प्रगवानीके लिए भेजा था । 

इनके २२२ बन प्रकाशित हुए हैं । इनके एक-दो वचनोंगें 'सन्‍्ममत्गेदयर 
तुम ही'जानते हो ! 'चन्नमल्लेश्वर ही साक्षी है !” ऐसे पद मिलते हैं। इससे 


वचनकारोंका सामुहिक व्यक्तित्व और जीवत-परिचंय . 


प्रतीत होता है कि चन्नमल्लेश्वर इनका इष्ट-देव है ! इसी? प्रकार .इनके- एक 
वचनमें यह आया है, 'मिरे परमाराध्यने चन्नमल्लेश्वरकी मोयाको कुंचल: कंर, 
भेरे तन, मन, धनका स्वामी बतकर'*****'*' इस कथनसे संदेह होता है 
कि संभवतः परमाराध्य इनका गुरु हो ॥ इन्होंने अपने वचनमें साक्षात्कारका 
हत्व-प्रतिपादव किया है। साथ ही साथ शरणोंकी स्थिति, शरणोंके भ्रनु भव, 
शरणोंका सत्संग आदिका बखान किया है । इनके आध्यात्मिक वचन कुछ लंवे 
हैं भ_औौर नीति पर लिखे हुए वचन सूत्रात्मक और सूक्ष्म हैं। इनके नीति विषयक 
बचनोंमें कुछ सूंदर सूत्र मिलते हैं । जैसे, “प्रणामके लिए ठहरो नहीं,” “निदासे 
भागो नहीं, “दूसरोंकों छलो नहीं, “मनुष्योंसे नहीं मांगता,” “मनकों बांध 
कर रखना, “मदक़ो कुचल देना,” “सप्त व्यसनोंको जला देना,” आदि । 
इन्होंने साधना-जीवनके विधि-निषेधात्मक भी कुछ वचन कहे हैं। साथ- 
साथ २२२ वचनोंमें ४०-५० गूढ़ात्मक वचन भी हैं । इन्हें अपने गृढ़ात्मक वचन 
प्रिय हैं और उन पर गे भी है । इन्होंने अपने एक वचनमें पुराने वाल्मीकमें 
नया सांप” आ्रादि कह करके “इस ग़ृढ़को खोलनेवाला कोई नहीं” ऐसा 
लिखा है । 
इनकी पत्नी बड़ी विदुषी थी । उसके भी अलग वचन हैं । इनका व्यव- 
साय नाईका था। साधना, साक्षात्कार, सिद्धि आदि पर कहे गये इनके अनुभव- 
पूर्ण वचनोंकोी देख कर लगता है यह उच्चकोटिके साधक थे और, आ्राध्यात्मिक 
क्षेत्रमें जाति, कुल, व्यवसाय आदिकी कोई रुकावट नहीं थी । 
) कपिल सिद्ध मल्लिकार्जुन' अथवा कपिल सिद्ध मल्लिनाथय्या' इस 
'मुद्रिकासे वचन कहनेवाले सिद्ध रामय्था सोन्तलिगेके रहनेवाले हैं। सोन्नलिगे 
को ञ्राज सोल्लापुर कहते हैं । 
उनका साधना क्षेत्र सोल्लापुर भी रहा होगा। क्योंकि उनके एक वचनमें 
/४एन्त भक्तिगागि सोन्‍तलिगेयल्लि कपिल सिद्ध मल्लिनाथनागि बंदिरि!?* 
ऐसा आया है | इनके कई वचतोंमें श्री गुरुचन्त वसव” और “चन्न वसवकी 
कृपासे शिवयोगी बना आदि आता है । इससे लगता है चनन्‍न वबसव इंनके 
गुरु थे । कहा जाता है कल्याणमें झ्राकर चनत बसवसे दीक्षा लेनेसे पहले अपने 
गांव सोन्‍नलगेमें अल्लम प्रभ्ुसे सिद्ध रामय्याकी भेंट हुई थी। सिद्धरामय्या- 
की यह मान्यता थी कि तालाब, कए, धमंशालाएं, मंदिर आदि द्वारा पुण्य 
लाभ करना चाहिए । इसीसे स्त्र्ग मिलिगा। कितु अल्लम प्रभुने इनकी आंखें . 
खोलीं । उस समय तक सिद्ध-रामय्याने शिवयोगकी दीक्षा नहीं ली था यह 





न्जतन 


१. मेंरी भवितिके लिए सोनलिगेमें कपिलसिद्ध मल्लिनाथ वनक्र आये 


४ वचन-साहित्य-परिचय 


माननेके लिए पर्याप्त प्रमाण हैं । एक जगह पूछते हैं, “प्रतीक पक्रड़कर बेठनेमें 
क्या स्थिरता है ?” इसका स्पष्ट श्र्थ होता है, “इशप्टलिग पूजाकी क्या आव- 
इयकता है ?” और इश्टलिंगकी पूजा शंव दीक्षाका श्रीगणेश है । इन सब बातोंसे 
यह सिद्ध होता है कि सिद्धरामय्याने कल्याशमें श्राकर चन्नवसवसे दीक्षा ली 
री । अपने बारेमें कहते समय इन्होंने एक जगहपर क “मुझे योगसिद्ध 
हुआ है । योगी हो तो मुझ जैसा हो !” और अल्लम प्रभुने भी उनके लिए 
कहा है, (सत्य जानकर उसमें स्थिर शिवयोगी 

सिद्धरामय्या ही एक ऐसे वचनकार हैं कि जिनके वचनोंमें अन्य अनेक 
वचनकारोंके नाम और कुछ-कुछ जानकारी मिलती है । उनके प्रकाशित वचन 
८५१ हैं। इससे बहुत अधिक वचन अप्रकाशित पड़े हैँ । उनके वचनोंमें श्राया 
है, भिन्‍न-भिन्‍त प्रसंगोंमें ग्रल्लम प्रभु, श्रादण्या, नीलोपके, गंगाविके, अक्‍क 
नागायि, मडिवाल माचय्या, हडपदप्पण्ण, मसल सिद्ध, वसवण्ण, चन्‍ने वसवण्ण, 
सकलेशमादरस, निजयुणी, वृशभयोगेश्वर, शिवनागय्य, हाविनय्यहाल 
कुललन ये, वोम्मण्ण, कवारमुंडय्य, आदि श्रनेक वचनकारोंके १६० करोड़ 
वचन हैं। साथ-साथ इन्होंने यह भी लिखा है कि श्रल्लम प्रभु तथा इन 
नामोमेंसे पहलिके आठ लोगोंने १२,६३,११,३०,३०० वचन लिखे हैं । 

इनका कहना है कि वेद, उपनिपद, पुराण, शास्त्र आदि बचनोंकी वरा- 
बरी नहीं कर सकते । वचनोंका अनु भाव अनिर्वेचनीय होता है । बिना अनु- 
भावके वचन कहनेवाला पिज्ञाच है । सत्यको जानकर कहनेवाला ही संस्कारी 
पुरुष है 

इनका कहना अत्यन्त स्पष्ट होता है। इन्होंने वचन-झैली में जगदंबरा स्तोत्र 
की भी रचना की है | इनकी तरह अन्य किसी वचनकारते शक्तिकी उपासना 
की हो, ऐसी कोई जानकारी नहीं मिलती । 

इन्होंने उपनिषद्कारोंकी तरह ओम्‌के अ्रवयवोंकी सुंदर स्वतंत्र व्याख्या 
की है। सर्व खल्विदं ब्रह्म आदि श्रुति-वाक्यों पर सुंदर भाष्य भी किया है। 
साहित्यकी दृष्टिसि इनके वचन अत्यन्त उच्चकोटिके हैँ। इनके वचन भत्यन्त 
छोटे होते हैं । विषयक्रो स्पष्ट करनेवाले होते हैं । लालित्यपूर्ण और अधिकतर 
तालवद्ध होते हैं । गृढ़से गृढ़ विषयको खोलकर रखने में अन्य किसी भी वचन- 
कारसे वे अधिक कुशल हैं । गृढ़ विषयोको स्पष्ट करनेमें प्रन्य कोई वचनकार 
इनके समान यशस्वी नहीं हुआ है। इनके वचनोंमें सांप्रदायिक परिभाषाके 
शब्द बहुत ही कम आते हैं। “विषयवासना ही दुष्कर्म है, देववासना ही सत्कर्म 
है; “विपयवासनाका त्याग कर निविपय होना ही मुख्य कार्य है”; “संकल्प- 
विकल्पकी घारणासे मन कहलाता है, उसका अतिक्रमण .क्विया कि महाज्ञान” 


वेचनकारीॉका सामूहिक व्यक्तित्व र जीवन-परिचय ४५ 


इस प्रकारके उनके अनेक वचन मिलते हैं। सिद्ध .रामय्याक्री भक्त, 
उनकी निष्ठा, उनका निश्चित स्पष्ठज्ञान, उनकी हृदयंगम्त वचन शैली, उनकी 
योगसाधना आदि उनके बचनोंसे फूटे पड़ते हैं। उनके वचनोंमेंसे उनका अनु- 
भव छजत्नकता रहता है।इन सब गुण समुच्चयोंक्रे कारण उन्होंने वचनकारोंमें 
बहुत ही उच्च स्थान पाया हो तो कोई आाइचयं नहीं है । 

(६) सिद्धरामय्याकी तरह चन्नवसव भी बसवेश्वरके समकालीन हैं। 
उनके दाहिने हाथ-से हैं। अल्लम प्रभु, बसवेश्वर और चन्तवसव वचनका रोंमें 
तिमूर्तिके नामसे प्रसिद्ध हैं। अल्लंम प्रभुका जीवन यदि वेराग्यका रहस्य-सा 
है तो वसवेश्वर भक्ति भंडारी' कहलाते हैं और चन्तवसव ज्ञानी । चन्‍्तवसव 
बसवेश्वरक्रे सभी साहसोंके सहायक और साथी ही नहीं, कभी-कभी प्रेरक भी 
होते थे | बसवेश्वरके लिगेक्यके वाद शिवशररणोंके दो दल हुए। एक अल्लम- 
प्रभुके साथ श्री शेल गया तो दूसरा चन्तवसवके साथ उलवी। उल॒बी यल्लापुर 
तहसीलका एक गांव है। यल्लापुर तहसील कारवार जिलेमें हैं । चन्तवसवका 
लिगेक्य उल्त्रीमें ही हुआ । उनकी मुद्रिका 'कूडल चन्त संगमदेव' इससे लगता 
है कि वे भी कूडल संगमेश्वरके उपासक थे । 

इनके कई वचन मिलते हैं। इनमेंसे अधिक्रतर वचन वीरशवोंके आाचार- 
धमंका निरूपण करनेवाले हैं । वीरशव संप्रदायके गहरे श्रध्ययनके लिए इनके 
वचनोंका अध्ययन पर्याप्त है । इनके वचनोंमें सांप्रदायिक कट्टरता, सांप्रदायिक 
आग्रह आदि .पर्याप्त मात्रामें पाया जाता है। एक वचनमें उन्होंने यहां तक 
कहा है, “जिसक्रे शरीर पर लिग नहीं है उसके घरका अन्न (शरणोंके लिए) 
गोमांस सहश है।” इसमें शक नहीं वचनोंमें इस प्रकारकी. सांप्रदायिकता, 
कट्टरता अपवादात्मक ही है । किंतु है, इससे इन्कार नहीं किया जा सकता। 
शून्य संपादने' ग्रंथका अ्रष्टमोपदेश चन्तवसव संपादने” नामसे प्रसिद्ध है। 
उसमें कहा है कि उत्हें अल्जम प्रभुते आचार, भत्रित, ज्ञान आ्रादिके विषयमें 
कहा है । इतके और तीन ग्रंथ हैं। उनके नाम हैं, करण हसुगे, मिश्रार्पणा, 
मंत्रगौप्य | अल्लम प्रभु, बसवेश्वर, मोलिगये मारय्य श्रादि वचनकारोंने इनके 
गुणोंक्री विशेषकर ज्ञानक्री वहुत प्रशंसा की है। अल्लम प्रश्जुने इन्हें सत्य-सेवी 
संशय-रहित, निर्मल, घन शिवयोगी कहा है। बसवेश्वरने “इसने मेरा 
अ्रांतिजाल खोला है। इसके कारणरा मैं संग वसवण्ण कहलाया, “कहकर 
उनका बड़प्पन गाया है।गोड़्‌ र सिद्धवी रणायंने अन्य अनेक वचनकारोंके विषय 
में जेसा अपना मत दिया है वैसा ही चनन्‍न वसवके विषयमें मत दिया है। वे 
कहते हैं, “यह सावधान ज्ञानी है।” मोलिगेय मारणय्याने वसवेश्वरकों भी 
कहीं-कहीं सक्माम भक्त कहा है, कितु चन्न वसवके विषयमें ““फल-पद विरहित 
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कहकर प्रशंसा की है । 

वसवेइव र, अल्लम प्रभु और चन्तवसव सदा-सर्वदा एक-दूसरेका बड़प्पन 
स्वीकार करते रहे हैं। इन तीनोंमें प्रत्येक मानो मुझसे तू बड़ा' कहनेकी होड़ 
लगा रहा है। यह तीनों अ्रनुभम-मंटपके श्रावार-स्तंभ-से रहे हैं। यह तीनोंकी 
अ्रन्योन्य-प्रीति आदर्श है। वसवेश्वरने ही चन्नवसवको दीक्षा दी थी। चन्त- 
बसवने लिखा है, “वसवेश्वरसे में सर्वागलिगी बना, भेरे श्रीगुर वसवेश्वर 
हैं ।” अ्ललम महाप्रभुके आनेसे पहले ही चन्नवसवने अपने ज्ञान-चक्षुसे भविष्य 
देखकर बसवेश्वरसे कहा था, तुम्हारा धर्म-प्रताप जानकर महाजंगम श्रल्लम 
तुम्हें खोजते हुए यहां आा रहे हैं !” 

चन्न बसवने जेसी भविष्यवाणी की थी बसा ही हुआ अल्लम महाप्रभु 
सिद्ध रामय्याको साथ लेकर कल्याणमें आये। वहांके शुन्य-सिहासन पर विराज- 
मान रहे | वहीं रहकर धर्म-कार्य करते रहे | इस बीचमें अल्लम प्रभु एक वार 
तीर्थ-यात्राके लिए कल्याण छोड़कर गये थे । यात्रामें ही 'जीवन मुक्तावस्था' 
प्राप्त कर पुन: अनुभव-मंटपके शून्य पिहासन पर लौट आये । 

(१०) वसवेश्व रके प्रयाससे अनुभव-मंटप संघटित हुआ झौर अश्रल्लम 
महाप्रभु उसके अध्यक्ष बने । अनुभव-मंटप शिवशरणोंका संघटन था। अ्ल्लम 
प्रभु उसके अ्रध्यक्ष महाजंगम थे । जंगमका अर्थ है शैव संस्थासी । श्रधिकतर 
जंगम एक जगह स्थिर होकर नहीं रहते । ह 

वह बनवासीमें पैदा हुए थे। वनवासी श्राज कारवार जिलेके सिरसी 
तहसीलका एक गांव है । कितु बहुत प्राचीनकालमें वहां कदंब-वंशके राजाओं 
की राजधानी थी । वह सुंदर और महत्त्वपूर्ण सांस्कृतिक केंद्र भी रहा है । 
प्राज भी वहां कुछ मंदिर और शिलामूर्तियां देखने योग्य हैं । 

अल्लम प्रभुके पिताका नाम नागवसाधिपति था और माताका नाम सज्जन- 
देवी । दोनों महान शिवभक्‍त थे | कन्नड़ साहित्यमें अल्लमको भ्रत्यन्त गौरवसे 
प्रल्लम प्रभु, अल्लम महामभ्रभ्ु, प्रभुदेव आदि कहा है। उनकी मुद्रिका 'गुहेश्वरा है। 

अल्लम प्रभुने वेराग्य होते ही अनुभव किया, “बिना गुरु कारुण्यके मुक्ति 
नहीं होगी ।' गुएके विषयमें विचार करने लगे । उन्होंने निर्णय किया, “मेरे 
लिए अनुभिषदेव ही सच्चे गुरु हो सकते हैं ।” वे गुरुके पास गये । गुरु समा- 
धिस्थ थे । मुग्ध थे । मौन थे। उपदेश करने वाले नहीं थे। दीक्षा देनेवाले 
नहीं थे। यह सब जानकर उन्होंने सोचा,“ मेरी हृदयस्थ बोध-मूर्ति ही मेरा गुरु है” । 

.. अल्लम प्रभुने अनुमिषदेवके चररोंमें प्रणाम किया और चल पड़े । वहांसे 
वे शिवाद्त तत््वका निरूपण करते-करते, वचनामृतको कहते-कहते, जो सामने 
आ्राया है उसे मोक्षमार्यका अनुयायी वनाते-बनाते देशश्रमण करने लगे। 
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उन्होंने मुक्तायककाकों ज्ञानोपदेश दिया। सिद्धरामय्याको ज्ञान-चक्षु दिये। 
फिर कल्याणमें प्राकर अनुभव-मंटपके शुन्य-सिंहासन पर विराजमान हुए । 

शुन्य- सिंहासन निविकल्प समाधिमें अनुभव आतेवाली निःशुन्य स्थिति है। 
ज्ञाता, ज्ञान और ज्ञेव इस त्रिपुटीके समरसेक्‍्यसें यह सिद्ध होता है। संभवतः 
इसका प्रतीक मानकर - कोई आसन बनाया होगा । किंतु यह कोई भौतिक 
अथवा लौकिक पद नहीं है, यह स्मरण रखना चाहिए । 

प्रभुदेव कल्याण आये । उनके आगमन और स्वागतके लिए वसवेश्वरादि 
शिव-शरण पहलेसे तैयार थे । अल्लम महा प्रभुको देखकर वह फूले नहीं समाये। 
उन सवका रोम-रोम ग्रानंदसे खिल उठा। बसवेश्वरका हृदय चहक उठा, 
“समुद्रको चंद्रमा ही प्राण है रे ! सृत्धे तालावकी कमलिनीको पानी ही प्राण 
हैं हे ३2089 **-**!” उन्होंने कहा, “अपने पत्तिके आगमनके लिए प्राणोंकी 
आँखें बनाकर प्रतीक्षा कर रहा था मैं | वह अपने आप आकर मेरे हृदय सिंहा- 
सनपर विराजमान हो गया । मेरा जीवन सार्थक हो गया !” बसवेश्वरने ऐसे 
अनेक वचनोंसे उस उत्सवका वर्णान किया है। इन सब वचनोंमें बसवेश्वरने 
यह भी कहा है, “तुम्हारे पाद-प्राक्षालनके लिए मेरा आनंद-सागर लहरें मारता 
हुआ उमड़ थआाता है ।” 

उसी दिन बसवेश्वरके घरमें और एक वात हुई । एक ओर अल्लम महा- 
प्रभुके स्वागतमें वसवेश्वरादि शिवशरण अपने आपको भूल गये थे। दूसरी 
ओर बसवेश्वरके घर दासोहम्‌के लिए अर्थात्‌ प्रसाद-ग्रहणके लिए, अथवा 
भोजनके लिए आ्राये हुए जंगम यजमानकी राह देखते-देखते थक गए । उनको 
क्रोध श्राया | वे जल-भुन गए । उन्होंने कहा, “यह श्रल्लम जादूगर है। उनके 
पीछे पड़कर इस ब्रत-अ्रष्ठ बसवेश्वरने हमारा अपमान किया | जंगमोंका तिर- 
स्कार किया | इस लिये इन दोनोंको इह-पर दोनों नहीं मिलेगा !” 

यह सुन कर बसवेश्वरको बड़ा दुःख हुआ और अल्लम प्रश्नंने उनको 
समभाते हुए कहा, “चलो हम देव और मृत्यु लोकका अतिक्रमण करें, उससे 
परे चलें !” कहकर उनका समाधान किया | 

वसवेश्वरने प्रभ्रदेव तथा अन्य शिवशरणोंके साथ दासोहम्‌ किया । 
वादमें भ्रन्य शरणोंने प्रभुदेवको श्रद्धांजलियां दी। उनका स्तोत्र गाया गया। 
यह सुनकर प्रभ्रुदेवने कहा, “इन स्तुति स्तोत्रोंसे वया होता है ? नि:शब्द 
ब्रह्म वातोंकी बाढ़से कंसे प्राप्त होगा ? इस लोकमें आनेका सेवा-कार्य हो 
गया । तुम अपने आपको जानकर 'ऐकय' साथ लो !” 
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प्रभुदेवके विपयमें अनेक वचनकारोंने अनेक बातें कही है। उनकी 
भालक दिखानेमें ही अनेक पृष्ठ भी कम ही पड़ेंगे। संभवत: ऐसी एक दो 
पुस्तकें भी कमहों । उनके वचनोंकी संख्या भी कम नहीं हैं। सभी वचन- 
कारोंने उनकी ग्राध्यात्मिक स्थितिका मुक्त-कंठसे वर्णन किया है | और प्रश्ल॑देव 
ने भी आध्यात्मिक जीवनके अन्‍्यान्य पहलुप्रोंका विवेचन-विश्लेपण करने 
वाले अनंत वचन कहे हैं। 'धून्य संपादने' पोथीमें उन्हींके वचनोंकी संख्या 
सबसे अधिक है । उनके वचनोंमें गुढ़ात्मक भी हैं। बिना भाष्यके उनका 
अर्थ समझना असंभव है। उनके बचनों पर उस्ती समयके तथा बादके टीका- 
कारोंने तथा भाष्यकारोंने टीकाएं लिखी हैं, भाष्य लिखे हैं ॥ इन टीकाग्नों शौर 
भाष्योंकी सहायतासे उन वचनोंका श्र्थ समके सकते है । एक वार उनके इस 
प्रकारके वचनोंका अर्थ लगने पर वे नित्य नूतनसे लगते हैं। नित्य नया 
अर्थ उनमेंसे ऋलकने लगता है । ऐसे वचनों को कन्नड़में 'मुंडिगे! कहते हैं। 

शुन्य-सिंहासन से अनु भव-मंटप के शिवश रणों पर राज्य करते-क रते प्रभुदेव 
फिरसे एक दिन भ्रमणक्े लिए चन पड़े । इस बार शिवकंची, रामेश्वर, महा- 
बलेश्वर, सौराष्ट्र, सोमनाथ आ्रादि तीर्थ स्थानोंका भ्रमण करते-करते वे केदार 
गये । वहांसे लौटते समय किसी गुफामें उन्हें शिवयोगका पूणानिभव हुप्ना । 
क्योंकि उप अनु मवका अदभुततम शहद्ब-चित्र जो उनके वचनोंमें पाया जाता 
है, उसके पहले कभी नहीं मिलता । वे फिर अनुभव-मंटपमें रहने लगे । जब 
वरसवेश्वर कल्याणसे चले गये, शिवशरण दो गुटोंमें बंठ गये, तब एक ग्रुट 
के साथ वे श्री शैल गये । वहीं वे लिगेक्य हुए । 

उनके वचनों पर 'प्रभुदेवर वचन ऐसा एक सटीक ग्रंय हैं। वह कुमार 
जंबुनाथ देवने लिखा है। अपने शिष्य जक्करशको परमार्थ बोध करानेके 
लिए लिखा है। उस पुस्तकके लिखनेका संकल्प बड़ा लंबा-चौड़ा है। इस 
ग्रंथ में अल्लम प्रभु के ६७१ वचन हैं। वे सब छोटे श्लौर भाव-गंभभी र हैं। उनमें 
मूढ़ात्मक वचन भी बहुत हैं । उन पर अच्छा भाष्य भी है। उस भाष्यकी 
सहायतासे उन वचनोंकों समझे सकते हैं जिन वचनोंकरा भाव समझे में 
नहीं आता । वे केवल रेशमी धागोंकी उलभान मात्र है ! कुछ भी हो उनके 
वचनोंपेंसे वचनकारकी विरक्ति, उनका ज्ञान, उनका गात्म-विश्वास, उनका 
अनुभव, श्रादि अपने आप फूट पड़ता है, मानों खिलते हुए फुलका सुवास उस 
फूलमें समा न सकनेसे फूट पड़ा हो । 

(११) जैसे प्रभुदेव श्रथवा अल्लम महाप्रभु अनुभव-मंटपके अ्रध्यक्ष थे, 
वैसे ही वसवेश्वर उसके संस्थापक थे । बसवेश्वरने धर्मक्रांतिका ध्वज 
उठाया और कर्नाटकके सब धमेवीर उसके नीचे श्राकर इकट्ठे हुए जैसे सदेव 
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किसी क्रांतिके समय होता है । वसवेश्वरने प्रभुदेव और चन्नवसवकी सहायता 
से कर्नाठकके धर्मवीरोंको संघटित किया । उनका कार्य इतना प्रभावशाली 
रहा है कि इस युगमें भी जब हर वातको वेज्ञानिक दृष्टिकोशसे देखा जाता 
है उनको वीर शैव संप्रदायका संस्थापक माना जाता है । वस्तुतः वीरशव मत 
उनके जन्मसे पहले कई झतमानोंसे विद्यमान था । सिगिराज पुराण, 
असव पुराण आदि पुराणोंको देखने से ज्ञात होता है कि वे विज्जल राजाके 
प्रधान मंत्री थे । विज्जल राजाका काल श्ञा० श० १०७६ से १०८८ था । 

बसवेश्वर मंत्री और दंडनायक थे, इसका उल्लेख केवल पुराणोंमें मिलता 
है । कितु इस विषयमें अवतक कोई शिला-लेख नहीं मिला है | कर्ताटकके इति- 
हासमें शिलालेखका आधार अत्यन्त महत्त्वपूर्ण आधार होता है । वसवेश्वरके 
जीवन कालके एकाथ शतकके वाद लिखा हुआ एक शिलालेख मिला है। 
उसमें वसवेश्वरके नामका श्रत्यन्त गौरवपूर्ण उल्लेख है । कितु उससे भी उनके 
मंत्री होनेकी बात सिद्ध नहीं होती । संभवतः किसी शिला-लेखमें उनके मंत्री 
होनेकी वात इसलिए न दी गई हो कि उन्होंने आ्राध्यात्मिक क्षेत्रमें जो कार्य 
किया है वह उससे कहीं अधिक महत्वपूर्ण है। उनके मंत्री होनेका उल्लेख 
सूर्यकोी चिराग दिखानेके समान था | कुछ भी हो यह एक वास्तविक सत्य है 
किसी शिलालेखमें ऐसा उल्लेख नहीं है । 

अस्तु, बसवेश्वरका जन्म-स्थान बागेवाडी है । वह बीजापुर जिलेमें पड़ता : 

उनके पिताका नाम मादरस था और माताका नाम मादलांबिका । वे शव 
ब्राह्मणके कुलमें पंदा हुए थे। संभवतः उनका जन्म शा० श० १०५३ में 
हुआ हो । हैं 

जब इनके माता-पिताने इनके श्राठवें सालमें उपनयन श्रर्थात्‌ जनेऊकी 
तैयारी की तो वालकने कहा, “इसकी कोई झावश्यकता नहीं”, और ये तपरचर्या- 
के लिए चल दिये। वहांसे वह कूडल संगमपर गये, जहां कृष्णा और मलाप- 
हारीका संगम हुआ है | वहांपर श्री जातदेव मुनि रहते थे । वह महान तपस्ची 
थे। घोर वीरशव थे। ये उन्हींके पास रहे । जातदेव मुनिने इनको दीक्षा 
दी | ये वहां बीस-पच्चीस वर्ष रहे । साधना की। विद्याध्ययन किया। 

उन दिनोंमें उनकी बड़ी बहन नागलांविका भी बरावर उनके साथ रही 
गौर वहीं उनकी सेवा सुश्रुपा करती थी। एक वार संगमेश्वर क्षेत्रमें क 
विद्वन्‌ ब्राह्मयता आए थे । उन सबसे वसवेश्वरका झास्त्रार्थ हुआ। उस शास्त्रार्थ 
में बसवेब्वरकी जीत हुईं | सभी विद्वान ब्राह्मण निरुत्तर हुए। इससे उस क्षेत्रमें 
स्वरका कीत्ति फल गयी । 

पं 


जम 3० शग 0०  ४८४ कक फल के रा ज्घ 2 बेकार कक कह कन्थी 222 किक 2 ंन्‍स+मक>, 
उन दिया बाल्याणमें विज्जलका राज्य था। उनका मंत्री वसवदे 


44! 
8३ 


हर है ह 


से 


है] 


थधा। 


५० वचन-साहित्य-परिचय 


उन्होंने अपनी पुत्री गंगांविका वसवेशवरसे व्याह कर दिया । उन्होंने 
वसवेश्वरकों कल्याणमें बुलाया। वंसवेश्वर कल्याण गये । वह कायकके 
पक्षपाती थे । भत्रा वह इवसुर-ग्रहमें कैसे पड़े रह सकते थे ? मुफ्तका खाना 
उनके स्वाभिमानी हृदयने स्वीकार नहीं किया । उनकी मान्यता थी, 'कायकही 
कैलास हैं | कायककी प्राप्ति ही लिगार्पणा करने योग्य है। बिना लिगाप॑ण 
किये वह कैसे खा सकते थे ? इसलिए वह किरानी बने । 

वसवेश्वर किराती बनकर अपना कायक कर रहे थे । तभी एक पुरानी 
लिपिका काग्रज़ विज्जल राजाको मिला । वह कोई भी पढ़ नहीं सकता था । 
आखिर बसवेश्वरकों बुलाया गया । बसवेश्वरने वह कागज पढ़ा । उस कागजमें 
किसी युगमें भूमिमें छिपाकरके रखी बड़ी भारी संपत्तिकी जानकारी 
थी । बसवेश्वरकी सहायतासे विज्जलको वह अपार संपत्ति मिली । इससे 
राजा संतुष्ट हुए । उन्होंने बसवेश्वरकों अपना क्रंत्री बनाया । दंडवनायक भी 
वही बना | यह सब अपने आप चलकर उनके घर आया था । बसवेश्वरने उसे 
स्वीकार किया, और मंत्री-पदकी प्राप्तिको भी लिंगरार्पएी कर दिया। 
वह सब गुरु-लिग-जंगमपुजाकी दक्षिणा बनी । इस तरह उन्होंने मंत्री बचनेके 
बाद भी शरीर परिश्रम और अपरिग्रहको निभाया। उन्होंने कहा है, “मैं जो 
परसेवा करता हूं वह दासोहके लिये । बीती-बच्चोंके लिए नहीं। तेरा दिया 
घन तेरे और तेरे शरणोंके लिए व्यय न कर और किसीके लिए व्यय करूँ तो 
तेरी कसम !” 

वसवेश्वरकी घामिक भावना शुक्ल-पक्षके चंद्रमाकी तरह खिलती गयी । 
देशके चारों शोरसे हजारों लोग वहां झाने लगे । 'शुन्यसंपादने” में लिखा है, 
उनके यहां श्राकर रहनेवाले शिवशरणोंकी संख्या एक लाख बानवें हजार थी 
(शू, सं० पृष्ठ ३२०) इसमें कोई शक नहीं कि इन सबके लिए बसवेश्वर ही 
सूत्रधार थे | इन्हीं शरणोंके द्वारा वसवेश्वरने शवधमे-प्रवर्तत किया । 

विज्जल जैन था। उनके अन्य अनुयायियोंने उनके कान भरना शुरू किया । 
पहले-पहल बविज्जलचे उस ओर ध्यान नहीं दिया । वसवेश्वरने भी अ्रपनेपर 


किये गये आरोपोंका साधार खंडन किया । इससे बिज्जलके मनमें भी कोई 
मलिवता नहीं रही । वसवेश्वरका धर्मं-कार्य चलता रहा । बसवेश्वर कहते थे, 


“हम सब एक ही ईश्वरकी संतान हैं । इससे हम सबका बंधुत्व स्वाभाविक है । 
इस प्रकार वे जात-पातका बंधन तोड़ते जाते थे । मानव मात्रको वंघुत्वके सूनरमें 
बांचते जाते थे । उनका सवाल था, “बंधु-भावमें कोई ऊँचा और कोई नीचा 
कैसे ?” जैसे-जैसे उनका प्रचार बढ़ता गया, श्रन्य अनेक जाति, पंथ आदिके 
लोग शिव-दीक्षा लेने लगे । अस्पृश्य लोग भी श्राकर शिव-दीक्षा लेने लगे ।” 
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पहलेसे भी वचनकारोंमें भ्रस्पृश्य जातिके लोग थे | शिव-दीक्षा लिए हुए शररों 
में जात-पातका कोई बंधन नहीं होता था । “जिसके बदनपर शिवलिंग है वह 
शिवका ही स्वरूप है,” यह भावना थी । इन्हीं दिनोंमें हरलय्य और मधुवय्य 
नामक चमार और ब्राह्मण जातिके दो सज्जनोंने अपना जाति-बंधन तोड़कर 
शेव-दीक्षा ली। ब्राह्मत शिवशरणने कहा, “ब्राह्मरासे चांडाल तक सब शिवशरण 
एक हैं !” और अपनी पुत्र-वधुके रूपसें चमारकन्याको स्वीकार किया ! 
चन्नवसवने खुले शब्दोंमें इसका समर्थन किया । परिणामस्वरूप समाजमें तह- 
लका मच गया । धमं-धथ्वजोंने शोर मचाया, “यह अधम है । इससे वर्शासंकर 
हो जाएगा ।” विज्जलके कान भरने वालोंको एक नया साधन मिला | उन्होंने 
विज्जल को भड़काया । राजाने हरलय्य-मधुवय्यको अत्यंत क्र रतासे मरवा 
दिया । 

इससे शिवशरण भड़के । उन्होंने बिज्जलको इसकी सजा देनेका निश्चय 
किया । अहिसामूर्ति बसवेश्वरने अपने अनुयायियोंको समभकानेकी पराकाष्ठा 
की । कितु विक्ृत मस्तिष्कमें विवेकका उदय नहीं हुआ । उनके उपदेशसे कोई 
काम नहीं वना। बसवेश्वरने देखा, “अब मेरे वचनोंका कोई प्रभाव नहीं 
रहा । मेरा अवतारकाये समाप्त हुआ । 

वे कल्याण छोड़कर कूडल संगम चले गये । उनके कल्याणसे चले जाते 
ही विज्जल राजाका वध कर दिया गया । यह सुनते ही बसवेश्वरने “एक 
शरणके अभिमानसे जगदेवने विज्जलका वध किया होगा''**** । आदि कहा । 
जगदेव तो वसवेश्वरके अनुयायी थे और बिज्जल उनका--भौतिक जगतका 
स्वामी । इसलिए संभवतः उन्होंने अपने अश्रनुयायियोंके पापका प्रायश्चित करना 
आवश्यक समझा हो । उन्होंने शिवसे प्रार्थथभाकी, अब बस कर मेरे बाबा। 
मुझे (अपने पास) स्थान दो । यह वसव (तेरे चरणोंमें) आया*'******* ”कह 
कर नाशवान द्ारीरको संगममें त्याग कर वे लिगेक्य हो गये । 

आगमोवक्त शव-मत कर्नाटक में अत्यन्त प्राचीन कालसे था । कितु बसवेश्वर 
के कालमें पट्स्थल, अ्रष्टावरण, पंचाचार आदिसे युक्त वीर-शैवमत 
उभर आया । वसवेश्वरके विषयमें शुन्य संपादनकारोंने लिखा है, वसवेश्वरने 
अपने समयके शेव, वेष्णव, चार्वाक, बौद्ध,क्षपरा, नेयायिक, प्रभाकर, मीमांसक, 
वेशेषिक, कापालिक, सांख्य, कर्मवाद, कालवाद, मंत्रवाद,मायावाद, कोलमत, 
कालमुख, शाकत, सौर, और भाट्ट गौमत ऐसे बीस मतोंका खंडन करके वीर-शैव 
मतका प्रचार किया | अन्य सब वचनकारोंने उनकी भ्ूरि-भूरि प्रशंसा की है । 


यह स्वाभाविक ही है। किसी वचनकार ने कहा है, “एक वार वसवेश्वरके घर 
में प्रवेश किया कि उस व्यक्तिका उद्धार अनिवार्य है ।” 


भ्र्र चचन-साहित्य-परिचय 


श्री वबसवेदवरका कार्य-क्षेत्र और प्रभाव अत्यंत विस्तृत था । केवल घामिक॑ 
क्षेत्रमें ही नहीं, अ्रन्‍्य क्षेत्रोंमे भी उत्तका अभृतपूर्व प्रभाव पाया जाता है । 
वह केवल तत्व-विंतवक नहीं थे । प्रयोगकर्ता भी थे । उन्होंने 
तत्वज्ञानसे धर्माचरणपर, धर्माचरणसे नीतिकी प्रस्थापना पर, नीतिकी 
प्रस्थायनासे समाज-सुधारपर, और समाज-सुधारसे वेयक्तिक चारित्य-शुद्धि 
पर अधिक जोर देनेमें अपनी दूर दृष्टिका ही परिचय दिया है। इसी प्रकार 
तत््व-चितनमें भी भवित, ज्ञान, कर्म, ध्यान आदिका समन्वय करके सर्वार्पेण जन्य 
साक्षात्तारके स्वानुभव पर अधिक जोर देना उनका वेशिष्ट्य था । इसमें संशय 
नहीं कि अंतिम समय तक उनको सभी शिवशरणोंका भी संपूर्ण सहयोग मिला । 
फिर भी जो महान काये हुआ, उप्तके सूत्रधार वंही थे। उस युगमें पाई जानेवाली 
उस महान धर्मंजागृति और धर्म-प्रवर्ततका मध्य-विदु वही थे । उनके जीवनकी 
प्रत्येक घटना उनके विनयातिशय, उनकी सर्वात्म प्रतीति,उनकी एकांत निरहेतुक 
भविति, उनकी उज्ज्वल कतृ त्वशक्ति, धर्माचरणमें पाई जानेवाली उनकी दक्षता 
आ्रादिका सुदरतम प्रदर्शन करती है। उनके जीवनकी छोटी-छोटी घटनाश्रोंके 
विषयमें जितना लिखा जाय उतना थोड़ा है । 

एक बार उनके घरमें चोर आये । उन चोरोंने वसवेश्वरकी पत्नीके पहने 
हुए गहने उतारनेके लिए हाथ डाला । वह बेचारी चीखी । सारी बातें बसवे- 
श्वरकी समझें आनेमें देर नहीं लगी। उन्होंने कहा, “अरी ! अपने गहने 


उतार कर उसे दे डाल। नहीं तो छीनते समय उसके हांथमें दर्द होगा पगली ! 
आखिर वह भी कूडल संगम देवका ही रूप है !” 


वसवेश्वरकी अरहिसावृत्ति और अस्तेयवृत्तिका यह रूप था। वेसे ही सर्वात्मि- 
भाव और पूर्व सहनशक्तिका भी इसमें दर्शन होता है । 

उनके वचन, साहित्यकी हृष्टिसे मानो मधु-मिश्रित दूध ही हैं। उनके वचनोंमें 
भक्तिके सभी भाव पाये जाते हैं। उनकी हृष्टिसे नवविध भक्तिका श्रर्थ है-- 
नित्य नये-तये भावांकुरोंसे पल्‍लवित होने वाली भक्ति । वसवेश्वरके बचनोंमें 
जिस प्रकार उनके अपने जीवनके अन्यान्य पहलुझोंका प्रतिविम्ब पड़ता है उतना 
और किसी वचनकारका नहीं । जैसे उनके वचन साहित्य-सागरकी उमड़-उमड़ 
कर आनेवाली तरंगे हैं, वंसे ही उतका जीवन खिले हुए सुन्दर गुण-समुच्चयकी 
वाटिका है। वे कन्‍्तड़ भाषाके अनुपम, अद्भुत, अत्यु्च युणोंके सजीव मूर्ति- 
सान आदर्श हैं। उनके सामने प्रत्येक कन्तड़ भाषी सनुष्यका मस्तक नम्रता 
झौर कृतज्ञवासे झुका हुआ रहेगा। | 

उनके करीब १,००० बचन प्रकाशित हुए हैं। उनमें झाव्यात्मिक विचारोंके 
साथ नैतिक और सामाजिक विचारवाले वचन भी बड़े मामिक हैं। उन वचनों- 


वचनकारोंका सामूहिक व्यक्तित्व श्रौर जीवन-परिचय ४३ 


की साहित्यक उत्क्ृष्टतोका सवाल ही नहीं उठता । उसमें जो विचार हैं, वह अत्यंत 
'उद्वोधक हैं। उनकी भाषा सरल है । उनके विचार केवल वीरशवोंके लिए 
ही नहीं, समग्र मानव-कुलको दिव्यत्वकी ओर पथ-प्रदर्शन करनेमें समर्थ हैं । 
उनके वचन किसी भी भाषाके साहित्यमें अमर हो सकते हैं, इसमें संशय नहीं । 

(१२) वर्तमान कल्याणसे £ मीलपर “मोलिगेकेरी” नामका एक छोटा- 
सा देहात है। वहाँ मोलिगेय मारय्य तामके प्रसिद्ध शिवशरणकी गुफा है । 
कहते हैं वह गुफा काफी बड़ी है और आज भी जैसीकी तैसी विद्यमान है । 

हमारे नायक मोलिगेय मारय्य पाठकोंके पूर्वेपरिचित महादेवी श्रम्माके पति 
हैं। उनके पूर्वाश्षमके नामका कोई पता नहीं चलता । वे लकड़ी काट करके 
'उसके गट्टदर वेचकर अपनी जीविका चलाते थे । उनके इसी उद्योगके कारण 
'उनको ऊपरका नाम मिला था|" अपने कायकसे जो कुछ प्राप्ति होती, उससे 
दासोह करते । 


हु अपने धर्माचरणमें दक्ष थे । अत्यंत नियमित रूपसे गुरु-लिग-जंगम- 
पूजा करते। 'शुन्य सम्पादने' का तेरहवाँ भ्रध्याय 'मारय्यन सम्पादने' नामसे है । 
उसमें लिखा है-यह काश्मीरके राजा थे । यदि यह सत्य है तो जैसे इनका त्याग 
महान्‌ एवं अपूर्व कहना होगा वैसे ही यह भी मानना होगा कि बसवेश्वर- 
की कीतिकी सुगन्ध काइ्मीर तक फैली थी । यह असम्भव नहीं है । इससे कुछ 
काल पूर्व चालुक्य विक्रमकी कीति सुनकर बिल्लण कवि काशस्मीरसे कर्नाटक 
आये थे। वैसे ही वसवेश्वरकी कीति सुनकर ये भी आये हों । कविचरितकारने 
इनके विषयमें लिखते समय लिखा है, “ये मांडव्य पुरके राजा थे ।” उनकी 
'धर्मपत्नीसे जो बातें होती हैं उन बातोंमें भी वह कहती है, “तुम सकल देश, 
कोश, वास, भंडार, छोड़कर आनेकी बात कहकर “त्यागका अ्रहंकार मत 
करो !” पत्नीकी कही हुई इन बातोंसे भी उनके त्यागकी कल्पना होती है । 
इनके जीवनकी एक घटना बड़ी उद्वोधक है । एक वार कुछ शिवश रख 
दासोहके लिए उनके घर गये | वह चावलकी “गंजी' पी रहे थे । गंजीका अर्थ 
है, चावलका पतला-सा भात । थोड़े-से चावलके दाने मिलायी हुई मांड ! उन्होंने 
वही शरणोंकोी खिलाया । शिव शरणोंने अमृत मात कर उसका सेवन किया। 
'वसवेश्वरके पास आ करके उस गंजीकी बात कहकर उसकी तारीफ की ! 
सुनकर वसवेश्वर पसीजे | चोरी-चोरी उन्तके घर गये । उनसे और उनकी 
पत्नीसे छिपाकर वसवेश्वरने कुछ धन उनके घरमें रखा । कुछ दिनके बाद 
जब घन हाथ लगा तो उन दोनोंको इस वातका रहस्य जाननेमें कोई देर नहीं 








१ मोलिगे--लक्कड के गद्ठर; मारस्य>-चेचनेवाला ! 


घ्४ड वचन-साहित्य-परिचय 


लगी | उन्होंने जंगमोंको बुलाकर वह सब धन दे डाला । यह जान करके 
बचनकारोंने उन्हें निराशा महात्मा' कहा । वसवेश्वरने उन्हें 'धनमें शुद्ध ओर 
प्राणमें निर्भय' कहा है ।. 
कितु मारय्याने बसवेबवरको इस विषयमें क्षमा नहीं किया । उन्होंने कहा, 

“यह बसवेश्वरके श्रहंकारका द्योतक है !” वे इतने अधिक निस्‍्पृह्ठ थे कि उनके 
स्वतंत्र वचन भी नहीं मिलते । कितु वचन-शास्त्र-सारमें जहाँ-कहीं वे संद्र्भा- 
नुसार आये हैं वे अपूवंताके साथ चमक़े हैं... 

४ इनकी साधना एवं ज्ञान-प्राप्तकि विषयमें पहले ही महादेवी अम्माके 
जीवन-प्रसंगमें हम कह आए हैं । 


साम्प्रदायिक स्वरूप अ्रथवा षद्स्थल-शास्त्र 


पिछले दो भध्यायोंमें वचन-साहित्यका वहिरंग परिचय दिया गया है, 
अर्थात्‌ साहित्यका स्वरूप, साहित्यकारोंका व्यक्तित्व, जीवन आ्रादिके परिचयके 
बाद उसके श्रन्तरंगका परिचय पाना आसान होगा । उनके श्रन्‍्तरंगके परिचयके 
ग्रन्त्गत उनकी चितन-पद्धति, उनकी परम्परा, उनका साध्य, साधन, धामिक 
तथा नैतिक जीवनके श्राचार-विचार आदिका सांगोपांग विवेचन शौर विश्लेषण 
आता है । वचन-साहित्य कहते ही, वह वीरशवोंका सांप्रदायिक साहित्य है इस 
प्रकारकी श्रांत धारणा पाई जाती है। और आज सांप्रदायिक कहते ही सब 
नाक-भौं सिकोड़ने लग जाते हैं। यहाँ सांप्रदायिक शब्दका श्रर्थ एक विशिष्ठ 
उपासनात्मक पद्धतिसे है, इसके अतिरिक्त और कुछ नहीं । इसके लिए सम्प्र- 
दाय शब्दके स्थान पर अनुगम शब्द अभ्रधिक अ्रच्छा रहेगा । अनुगमका श्रथ्थ है 
ग्रनुकरणपरम्परा । सम्प्रदायका भी वही श्रथं है । 

अस्तु, इसमें संशय नहीं कि वचन-साहित्यमें एक विशिष्ठ प्रकारकी 
उपासना-पद्धति है। उस उपासना-पद्धतिका श्रनुकरण करनेवालोंका अलग 
समृह है । उस समूहकी श्रपनी विशिष्ट परम्परा है । इसको वीरशैव सम्प्रदाय 
कहते हैं | वीरशवोंकी इस उपासना-पद्धति और उनकी परम्पराको वी रशवानु- 
गम भी कह सकते हैं! यह वीरशवानुगम क्या है, यह जाननेके लिए वचन- 
साहित्यके अ्रध्ययनकी श्रावश्यकता है। यह अध्ययन अनिवार्य है। इतना ही 
नहीं, यह भी निःशंक होकर कह सकते हैं कि वीरशैवानुगमके सांगोपांग अध्ययन- 
के लिए वचन-साहित्यके अध्ययनके पश्चात्‌ अश्रन्य किसी शास्त्रके अ्रध्ययनकी 
किचितु भी आवश्यकता नहीं है । इसका यह भ्रर्थ कदापि नहीं है कि वचन- 
साहित्यमें वीरशवानुगमके अलावा अन्य कोई विषय है ही नहीं। वचन- 
साहित्यमें वीरशवानुगमका सम्पूर्ण ज्ञान है। साथ-साथ मानव-कुलके आंतरिक 
जीवनको ज्योति्मेय कर देनेवाले त्रिकालाबाधित सतृ-तत्त्वका बोध भी है। 
उस बोधका विवेचन करनेसे पहले उनकी उपासना-पद्धतिका विचार करें। 
इससे वचनकारोंकी चितन-पद्धतिमें ग्रानेवाले पारिभाषिक शब्दोंका समुचितज्ञान 
होगा । तत्पश्चात्‌ उनके सूक्ष्म चितनकों समभनेमें अधिक सुविधा होगी । 

बचनामृतके अठारहवें भ्रध्यायमें इस विषयके वचन आये हैं। उस स्थान 
पर भी पदट्स्थल-थास्त्रका कुछ विवेचन किया है। इस अध्यायको समभमेमें वे 
वचन और उन वचनोंकों समभनेमें यह अध्याय सहायक होगा । इन सब वातों- 


प्र्द वचन-साहित्य-परिचय 


की गहराईमें जानेसे पूर्व हमें यह जान लेना आवश्यक है कि वचन-साहित्य- 
की नींव पवित्र आत्माओ्ंके स्वानुभव पर निर्भर है । इसलिए उनकी उपासना- 
पद्धति, उनकी साधना-पद्धति आदि अन्य लोगोंसे भिन्‍न होने पर भी यह वचन 
समग्र मानव कुलके लिए एकं-से पवित्र हैं तथा उचका ध्येय भी सम्पूर्ण मानव- 
जातिके लिए समान आदरणीय और अनुकरणीय है । शिव-शरखोंने उपासना 
के लिए 'पट्स्थल' मार्ग अपनाया है। इस अध्यायमें पदस्थल-शास्त्रका ही 
विवेचन किया गया है । 

पटस्थल-शास्त्रको समझनेसे पहले और एक वातको ध्यानमें रखना 
आवश्यक है। और वह वात यह है कि शिव-शरणों की उपासना-पद्धति अरवेदिक 
नहीं है। इसमें संशय चहीं कि वच्ननकार स्वानुभवकों ही भ्रधिक महत्व देते थे । 
साक्षात्कारको ही प्रमाण मानते थे । उन्होंने समय-समय पर वेद, उपनिषद्‌, 
आगम, शास्त्र, पुराण आदिका भी विरोध किया है। वचनामृतमें ऐसे वचल 
भी आये हैं। फिर भी उनका भ्राचार-विचार, तत्त्व-ज्ञान सब कुछ शैवायमोंकी 
सीमाके अन्दर है। शवागम और वचन शास्त्रका श्रन्योन्य सम्बन्ध है। इतना 
ही नहीं, वचन-शास्त्रका प्रत्यक्ष श्रथवा अप्रत्यक्ष प्रेरणा-लोत भी शैवागम हैं 
ऐसा कहा जाय तो अतिशझ्योक्ति नहीं होगी । शवागम ही वचनकारोंका स्फूर्ति- 
स्थान है | वही उनकी प्रेरणाका मूल है। और उनके पारिभाषिक शब्द भी 
वही हैं जो शैत्रागमोंमें आये हैं। शव सिद्धांत परिभाषा'में लिखा है, ““श्रूयते 
हि वेदसारः शिवागम: । क्रितु वचनकारोंने इसमें देश, काल, परिस्थितिके 
अनुपार आवश्यक परिवर्तेव कर लिया है। और यह किसी भी सजीव साधना- 
पद्धतिकी विशेषता होती है। गीतामें इस प्रकारका परिवर्तत मिलता है। 
वैदिक कालमें अग्निद्वारा होम-हवन होता था। अग्निमें श्रन्यान्य वस्तुओोंकी 
आहतियाँ पड़ती थीं। इसीको यज्ञ कहा जाता था । किंतु भगवदुगीतामें यशकी 
कल्पनामें परिवर्तत पाया जाता है । गीतामें झ्ात्म संयम, प्राशायामादिकों भी 
यज्ञ कहा गया है । उनको भी उतना ही महत्त्व दिया गया है । इन सब क्रिया- 
कलापोंको उतना ही पवित्र माना गया है। अर्थात्‌ यह परिवर्तनकी परम्परा भी 
वचनकारोंकी अपनी नहीं है । यह हमारी पूर्व-परम्परा रही है । 

वचन-साहित्यका मूल, अथवा वचनसाहित्यकी परम्परा शैवायमोंके हारा 
वेदतक पहुंचती है । कितु वचन-साहित्यका सीधा संबंध वेदसे नहीं हैं । वह 
शवागर्मों तक सीमित है । यहाँ यह एक प्रइन उठता है कि शैवागम अ्रथवा 
अन्य किसी आग्रमका वेदोंके साथ क्‍या संबंध है ? यह महत्वपूर्ण प्रश्न है । 
कितु इस पुस्तकका इस प्रश्नसे कोई सम्बन्ध नहीं । यहाँ इतना जान लेना 
पर्याप्त है कि शेवायम तथा अ्रन्य कोई भी आगम वेद-विरुद्ध नहीं है तथा वह 
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“कितना ही प्राचीन क्‍यों न हो, वेद और उपनिषदोंसे अधिक प्राचीन नहीं है । 

उसके बादका ही हैं। भारतीय आध्यात्म-जगतमें वेदोंका स्थान सर्वोपरि है । 
वेद स्वयंसिद्ध हैं। अत्यंत प्राचीन कालसे मानव-कुलके प्रत्येक समृहमें पवित्र 
श्रात्माओंने झात्यंतिक सत्यका साक्षात्कार किया है। उस अमृतानुभवके देवी 
उन्मादमें उन्होंने श्रपने अनुभवका वर्णांन किया है। तत्पश्चात्‌ लोगोंने उस 
गनुभवको तथा उनकी वाणीको ही अपने धामिक आचार-विचारका आधार 
'माना है। वेद भी ऐसी ही देवी वाणी है । वेदमें जो ज्ञानके बीज हैं उनका 
संग्रह और विकास उपनिषद्‌ हैं। वेद और उपनिषदोंका सम्बन्ध दूध और घी- 
का-सा है। हम दूधको जमाकर उसको मथते हैं। उसमेंसे मक्खन निकालते 
हैं । मकखनको पिघलाकर घी बनाते हैं । वेसे ही वेदका अध्ययन और उसके 
'संथनसे उपनिषद्‌ नामका ज्ञान निकला है। उपनिषद्‌ वेदांतर्गत ज्ञान है श्रौर 
आगम उस ज्ञानको प्राप्त करनेकी साधना-पद्धति । 


आगम' इस संस्कृत छशब्दका मूल अर्थ है झरना । कितु क्‍या आना ? 
'कहाँसे आना ? इसका उत्तर है, परम्परागत आया हुआ श्षास्त्र ! गर्म 
-यह धातु “गत्यर्थ' है। इससे इसका श्रथ ज्ञान भी होता है। इसको आरा का 
उपपद लगानेसे 'पृवे-ज्ञान! ऐसा अर्थ हुआ | भ्रर्थात्‌ श्रागमका अर्थ 'परंपरागत 
चलता आया हुआ' और (ूर्व-ज्ञान' है, अथवा (पूर्व परंपरागत चलता. शभ्राया 
हुआ ज्ञान । पौष्कर संहितामें कहा गया है “आप्तोक्तिरागमस्सो$पि' श्रर्थात्‌ 
आगम आप्त वचन है !” यहाँ “आराप्त” का अर्थ है “पर शिव” इस अथेमें 
'बेद भी आप्त वचन है । कई बार वेदको भी श्रागम कहा गया है। साथ-साथ 
कहीं-कहीं “निगमागम' भी कहा गया है। यहाँ निगम! का श्रर्थ ज्ञान! और 
ओआगम' का अर्थ है (उस ज्ञानको प्राप्त करने का) साधना-शास्त्र' | 

अर्थात्‌ आगमका अर्थ परंपरासे चलता आया हुआ साधना-शास्त्र है । इन्हें 

'तंत्र भी कहते हैं। वेदाग्मा भ्रथवा 'निगमागम' अ्रथवा श्रुतितंत्र”' कहनेकी 
परिपाटी है । सूक्ष्मागममें यह कहा गया है । तंत्रके संबंधमें कहा गया है, “तन्यते 
'विस्ताय॑तिे ज्ञानं अनेन गायते च इति तंत्रम्‌ ।”* यह तंत्र शब्दकी परिभाषा है, श्रथवा 
उसका निरुक्‍्त है । इसी प्रकार कामिकागममें कहा गया है, “तत्व और मन्त्र 
मिलकर अनेक अर्थ होते हैं। इससे मनुष्यकी रक्षा करनेवाले श्ञास्त्रकों तंत्ररे 





* १. मुगे द्रागमकी प्रस्तावना। 
२. जिस शास्रसे ज्ञानका प्रसार होकर मानवका उद्धार होता है वह तंत्र है । 
8. तनोति विपुलानथथान्‌ तंत्रमंत्रसमच्ितानू 
त्राणंच कुरुते यस्मात्‌ तंत्रमित्यमिधीयते ॥ 
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कहते हैं !” तन्त्रोंको कहीं-कहीं श्रुति! भी कहा गया है। मनुस्मृतिके प्रसिद्ध 
भाष्यकार श्री उल्ुआ भट्टने अपने भाष्यमें आागमांतर्गत तस्त्र भागके विपयमें 
सिखा है, “वैदिक और तांचिक नामकी दो श्रृतियाँ हैं।?” बसे ही प्रसिद्ध वेष्णव' 
ग्रन्थ भागवतमें कहा है कि “कलियुगर्मे तंत्रोवत पद्धतिसे केशवकी पूजा करनी 
चाहिए ।” देवी भागवतमें तन्वर-शास्त्रको वेदांग' कहा है ।. शाक्त आगमो्म 
एक कुलारणंव तन्त्र है । उसमें कहा है, “शाक्त तंत्र वेदात्मक है ।* इसी प्रकार 
प्रसिद्ध व सैद्धांतिक श्री नीलकंठने, जो चौदहवीं सदीमें हुए हैं, स्पप्ठ कहा है, 
“वेद श्रौर शिवागम एक हैं,इसमें भेद नहीं क रना चाहिए । 3 उन्होंने ब्रह्म-सूत्रों पर' 
भी भाष्य लिखा है । उसी प्रकार मतंग परमेश्वरागमर्मे कहा गया है 'झागम' 
शिवके ही वचन हैं, स्वयं प्रमारा हैं ।”४ यह सब प्रमाण कहते हैं कि शैवागम' 
अवेदिक नहीं है | भ्र्थात्‌ शेवागमसे प्रत्यक्ष भ्रथवा अप्रत्यक्ष प्रेरणा पाकर लिखे 
गये बचन अवेदिक नहीं हैं । तया वचनकारोंकी साधना-प्रणाली भी अवेदिक' 
नहीं है । 

आगम अथवा तंत्रोंडा सामान्य रूप एक है। वह वेद श्रौर उपनिपदोंकों” 

अपना आ्राधार मानते हैं। आगपोंका श्रन्तिम साथध्य भी वेद तथा उपनिपदोंकी 

तरह मुक्ति ही है । जन्म-मरण रहित मुक्ति ही इन सबका अन्तिम साध्य है ।' 
कितु आगम साध्यसे अधिक साधथनाका विचार करते हैं । बह मुक्तिको ही साध्य 
मानकर “वह कँसे प्राप्त करनी चाहिये”, इसी पर अपना लक्ष्य केंद्रित करतेः 
हैं। इसी विपयमें कहते हैं । इसीका “विवेचन” विश्लेषण करते हैं। आगमोंमें 
इप्ट देवता तथा उपासना आ्रादि साथना-विपयक भिन्‍नताके कारण कई भेद 
हुए हैँ । ज॑से, शाक्त', वष्णव' तथा 'शैव' ऐसे तीन भेद मुख्य हैं। वसे 'सोर' 
आर गाणपत्य' नामके आगमोंक्े नामभी सुनाई देते हैँ ॥ कितु अब तक वह 
सम्पूर्गतया उपलब्ध नहीं हैं। इस कारण अथवा अ्रन्य कई कारणोेंसे इन 
थ्रागमोंके विषयर्मे विशेष जानकारी नहीं मिलती । साथ-साथ इस आरागमोंका: 
हमारा इस पुस्तकसे कोई प्रत्यक्ष अथवा अप्रत्यक्ष सम्बन्ध भी नहीं है । 

ग्रागम प्रन्धो्में अपने अन्तिम साथ्यके विपयमें अधिक चर्चा नहीं है | उनमें: 
अधिकतर साबनाके विययमें ही अत्यन्त विस्तार और सूक्ष्मताके साथ विचार- 
किया गया है। इसलिए ब्यागमोंकों 'साथना-झास्त्र भी कहा जाता है। 
सावना-मास्पक्े इस झवायमोंकों शिवागम', झाक्त आगमोंकोी शाक्त-तंत तथा: 
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वैष्णव श्रागमोंको 'पंचरात्रागम” कहतेकी परिपाटी है| मद्राससे 'थियासॉफिस्ट' 
नामसे एक अंग्रेजी मासिक्रपत्र निकलता है। उसके तेरहवें वर्षकी पत्रिकामे 
पं० अनन्तशास्त्रीने श्रागमोंके विपयमें विस्तारपूर्वक विचार किया है । आपने लिखा 
है कि वैष्णव ग्रागम अथवा पंचरात्रागम १०८ हैं। शाक्त तंत्र ६४ हैं। सम्मोहन 
तंत्रके छठ्वें अध्यायमें भी लिखा है किश्याक्त तंत्र ६४ हैं और उसके उपतंत्र ३२७: 
हैं। वैसे ही शिवागम २२ हैं। उसके उप।गम १२७ हैं । पंचरात्रागम ७४ हैं । उसके 
उपागम २०४ हैं। इसके अलावा भी भिन्न-भिन्न मतकी यामल, दामल आदि संहिताएँ 
अलग हैं । इसके श्रतिरिक्त गाणपत्य, सौर, बौद्ध, पाशुपत, जैन, कापालिक 
श्रादि अन्य अनेक श्रागम हैं । उन सबके पुराण भी हैं। कितु वह सब आज नः 
उपलब्ध हैं न इस पुस्तकके विषयसे उनका कोई सम्बन्ध है। कितु आगम 
साहित्यके विस्तारकी कल्पनाके लिए तथा भारतीय सावना-शास्त्रमें इन सबः 
आागमोंके स्वानकी कल्पनाके लिए यह लिखना आवश्यक समझा गया । इसके 
साथ यह भी लिखना श्रावश्यक है कि इन आागमोंमें कुछ वेदिक और कुछ 
श्रवेदिक माने जाते हैं। अभ्रवेदिक माने जानेवाले झ्रागम भी वेद और उपनि- 
पदोंमें प्रतिपादित मुक्तिको अपना श्रन्तिम साध्य होना स्वीकार करते हैं । कितु 
उनके मत-भेदका सारा आधार साधनात्मक है । भ्राखिर कौन-से आगम वेदिक: 
हैं श्रौर कौन-से श्रवेदिक, यह निर्णय कौन करें ? सामान्यतया नीति-विरुद्ध 
आचार अथवा वामाचारका प्रतिपादन करनेवाले तंत्र अवेदिक तन्त्र कहे जाते हैं 
श्रौर नीतियुक्त उच्च आचार-विचारका प्रतिपादन करनेवाले तन्‍त्र वेदिक 
इसके अ्रतिरिक्त और कौन-सी कसौटी मानी जाय ? 
इस पुस्तकके विपयसे संबंधित शेवागम वेदिक माने जाते हैं। उन शैवा- 
गर्मोक्रे विषयमें अधिक विचार करनेसे पहले हमें विचार करना चाहिए कि इन 
श्रागम ग्रंथोंका उद्देश्य क्या है ? यह क्‍यों और कंसे प्रचलित हुए ? इन आयगमों: 
की इस विविवताका रहस्थ क्या है ? इन विविधताश्रोंका कया रूप है ? इस 
सभी प्रश्नोंका रूप ऐतिहासिक है और इस विपयमें इतिहास मौन है । इन सव 
प्रथनोंके उत्तर पानेके लिए आज कोई भी ऐतिहासिक सामग्री उपलब्ध नहीं है । 
इस ऐतिहासिक्र साधनके अ्भावमे यह कहना कि सव आगम आधनिक 
एक हजार वर्यस अधिक प्राचीन नहीं है युक्ति-युक्‍त नहीं है । जैसे कई उप- 
निपद्‌ आधुनिक हैं वैसे कई झागम अत्यंत प्राचीन रथ वह जो प्राचीन 
फमसे कम डेड-दो हजार वर्षके पहले के हैं | उपनिपदोंकी तरह ग्रागमोमें तात्विक 
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चर्चा अधिक नहीं हूँ । उनमें जन-सामान्वके लिए कहा हत्ना आचार-बर्म्ई 
अधिक है । ऐसा लगता है कि वैदिक आ्ायोनि अपने आ्राचार-धर्ममें सतके लिए 
मुयत-ह्वार सहीं रसा घा। जिन-जिन गब्ार्येतर जनांगोंसे उनका संबंध श्राया 
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'उन सवको उन्होंने अलग ही रखा होगा। उसी प्रकार उपनिपद्के निमु ण बहा 
की उपासना सबके लिए संभव नहीं थी । तव बे दिक मर्यादाके अन्दर रहकर, 
'बिना किसी भेद-भावक्ते वेदिक आचार तथा गआ्ादर्शकों सर्व-सुलभ बनानेकी 
दृष्टिसि सगुणोपासनाके साथन मार्गका प्रचलन हुआ होगा। यही आगमोंका 
'उद्देश्य दीखता है अर्थात्‌ भगवानकी सगरुण भवित भ्रथवा सग्रुग उपासना हार 
उपनिषद्के सर्वोच्च आदर्श मुक्तिको प्राप्त करनेकी साधना बताना ही 
श्रागमोंका उद्देदय है । 

श्री नर्रापह चितामण केलकर जीने श्रपनी एक पुस्तकमें ' लिखा है, “नाना- 

स्वमें (अनेकतामें) एकताका अनुभव करना ही ज्ञान है और एकमें अनेकत्वको 
देखना विज्ञान ।” आयमान्तर्गत आदर्शकी एकता ज्ञान है और साधना-भिन्‍्नता 

' उस ज्ञानको प्राप्त करनेके लिए किये जानेवाले व॑ज्ञानिक प्रयोग । 'एकम्‌ सतत 
'वविप्रा बहुधा वदंति' इस श्रुति-वचनके अनुसार उस एक मात्र सत्तको,जों वेद 
और उपनिपदोंमें वणित है, अनेक प्रकारसे प्राप्त करनेका साधना-चक्र 
आगमोंमें कहा है। इसलिए अनेक प्रकारके साधना क्रमको वतानेवाले अनेक 
आगमोंमें जो एकसूचता पाई जाती है, वह आाइचयंजनक है । साध्यकी एकता 
रहने पर भी साधनात्मक अथवा उपासनात्मक अनेकता भारतीय आध्यात्मिक 
'परंपराकी विशेषता रही है। टकसाली प्ाधना अथवा उपासनासे सामूहिक 
जीवनमें सैनिक अथवा यांत्रिक समानता लानेका प्रयास हमारे यहां नहीं हुआ । 
बहुविध इष्ट देवता और वहुविध उपासनाके कारण अनेक झ्रागम बने । सामा- 
न्‍्यत: शाकक्‍त और शेवानुगम अद्वतानुकूल हैं तो वेष्णाव आगम द्वेतानुकुल | फिर 
भी वह गहराईमें जाकर केवल तत्व-चर्चा ही नहीं करते। तत्वको वह स्वीकार 
मात्र करते हैं और अ्रपनी साधना-पद्धतिका सविस्तार विवेचन । उनकी हृष्टिसे 
मुक्ति सुनिश्चित प्राप्तव्य है। वह पूर्व-निर्चित है ही । उसमें सशयका यत्‌- 
किचित स्थान है ही नहीं । वह त्रिकालावाधित सत्य है। उसके लिए आवश्यक 
साधना बताना आगमकारोंका काम है। यह सब आागमोंकी भूमिका रही है । 
इसी भूमिका परसे आागमोंमें सगुझ उपासना, गुरु कारुण्य, ग्रुरुपूजा, दीक्षा, जाप, 
अष्टविध अर्चना, पोडशोपचार-पूजा, न्यास, चक्र, तीर्थ-प्रसाद-प्रहण आादिके 
लिए समान महत्त्व दिया है । वहां सवके लिए समान अधिकार हैं, चाहे स्त्री 
हो या पुरुष, ब्राह्मण हो या चांडाल, विद्वान हो या प्रनपढ़, गोपाल हो या 
भ्ृूपाल, बालक हो या दृ्ठ, सबके लिए भगवासके दरवारमसें समान स्थान है । 
मुक्ति मंदिरमें सबके लिए मुक्त-द्वार है। आगममें ऐसा कोई आदर्श नहीं है 
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२. भारतीय दर्शन । 


साम्प्रदायिक स्वरुप भ्रथवा पटस्थल-शास्त्र |; ... 


जो बेद अथवा उपनिपदोंमें न हो। कितु ऐसा कह सकते. “हैं/कि उन्हें. तत्वोंकि 
प्रतिपादनके लिए अपनी कल्पनाका उपयोग आवश्यकततासे अधिक किया 

जैसे, उपनिपदोंमें सृष्टिकि मुलका विवेचन करते समय कहा है, “जो एक 
था वही अनेक हुआ, अथवा उसने अनेक होना चाहा । कितु आगमोंने कहा 
ध्योगियोंके हितके लिए, अथवा लोक-कल्याणके लिए परमात्माने इस सृष्टिकी' 
रचनाकी !” ुद्ध-सत्य तत्व अनेक प्रकारका रूपक बनकर सामने श्राया । श्र 
वही ग्रनेक प्रकारके रूपक अनेक परिधान पहनने लगे । वही आवरण अनेक 
प्रकारके संप्रदाय अथवा अनुगम बनानेमें श्रथवा अनेक प्रकारकी उलभर्ें पेंदा 
करनेमें समर्थ हुआ । यही बात श्राचार-धर्मके निरूपणके विषयमें कही जा सकती 
है। वेदोकत और आगमोक्‍्त श्ाचारमें अनेक प्रकारकी भिन्‍नता है। जैसे 
उपनयनका स्थान भिन्‍न प्रकारकी दीक्षाओंने ले लिया । गायत्री मंत्रके स्थान पर 
ग्रन्य अनेक प्रकारके मंत्र आ बेठे । यज्ञ, पान, हवन, होमके स्थान पर पोड- 
शोपचार पूजा, श्रप्टविध अ्र्चन, नवेय, आरती, प्रसाद ग्रहण श्रादिका प्रचलन 
हुआ । ब्रह्मोपासनाके स्थानपर समगुरा नवविध भक्ति आगयी ) यह सब भ्रागमोक्‍्त 
सावना-मिल्नताके नमूने हैं। आगमोंकी यह मान्यता है कि आगमोक्त साधना 
भुवित और मुक्ति देने वाली है । इसका अर्थ है इहमें (इस लोकमें) भुक्ति और 
'परमे'(परलोकमें ) मुक्ति। भक्ति और मुक्तिमें चारों पुरुपार्थंका समावेद्य होजाता है।' 

यह पहले ही कहा जा चुका है कि कन्नड़ वचनश्यास्त्रके प्रेरणा ज्नोत 
शिवागम हैं । उन शिवागमोंकी विशेष जानकारीके लिए झआगम प्रंथोंका यह 
सामान्य ज्ञान पर्याप्त है। अब शिवगामोंक्रा विचार करें । 

श्रन्य श्रागमोंकी तरह शिवागमोंने भी मुक्ति को ही श्रपना साथ्य माना 
है। उस मुधितके साधनाके रूपमें अपने इष्ट देवता शिवकी उपासना, तथा: 
उसके अनुरूप विविध आचार-धर्मका निरूपण किया है | शिवागमोंके अनुसार 
थिव ही सर्वोत्तम हैं । इन शिवागमोंमें भी चेंदिक और अवेदिक, दो विभेद हैं। 
उनमेंसे काकुल, भरव, कापालिक, पाशुपत आदि अवेदिक शिवागमोंसे वचन- 
साहित्यका कोई संबंध नहीं है । इन श्रवेदिक शिवागमोंने जिस उपासना-पद्धति 
पता विवेचन, अथवा जिस आचार-धर्मका निरूपण किया है, उससे वचनकारों 
वी उपासना-पद्धतिका कोई संबंध नहीं है । दक्षिणके शैवोंने कामिकादि २८ 
शिवागमोंके श्राधार पर अपनी उपासना तथा अआ्राचार-बर्म का प्रवर्तन किया है ये 
पट्ठाएस शिवागम वे दिक माने जाते हूँ। अ्रद्टाइंस शिवागम इस प्रकार हैं (१) कामिक, 
(२)दोजग,) (३) (४) कारण, (५) अजित, (६) दीप्ति, (७) सूक्ष्म 

१०) वि ११) निश्वास, (१२) स्वायंमुब 

.) मुठ -(१७) विमल, (१८) 


दर वचन-साहित्य-परिचय 


चंद्रज्ञान, (१६) विब, (२०) ललित, (२१) प्रोदृगीत, (२२) सिद्ध, (२३) संतान, 
(२४) सर्वोक्ति, (२५) पारमेश्वर, (२६) सुप्रभदे, (२७) किरण, (२८) वातुला । 
इसके अलावा भी तारक तंत्र, वाम तंत्र आदि १२५ अथवा २०७ उपामभम हैं, 
ऐसा उल्लेख अनेक जगह मिलता है। प्रो० राधाइष्णन॒की किताब “इंडियन 
फिलाॉसफी' में लिखा है, “कांचीके केलास नाथके मंदिरमें एक शिलालेख है । 
उस शिलालेखमें इन २८ शिवागमोंका उल्लेख है ।” वह मंदिर पांचवी सदी 
का है। यदि पांचवीं सदीमें इन २८ शिवागमोंका नाम मिलता है तो उसके कई 
सौ साल पहलेसे शैवागमोंका प्रचलन होगा। तथा शैवानुगम अथवा दौव 
संप्रदाय भी उससे कई सौ वर्ष पहले प्रचलित होगा । इसके अलावा ईस्वी सत्र 
के पहले ही तमिलनाड में 'अरिवर' नामसे शैव संतोकी परंपरा प्रसिद्ध है। 
सेक्कियर नामके तमिल कवि ने पे पुराणम्‌' नामका ग्रंथ लिखा है। इस 
अंथका विषय है ६३ शव संतोका जीवन-वृत्त । इन सब आधारोंको देखा 
जाय तो निश्चित रूपसे इस तर्क पर पहुँच जाते हैं कि शिवागमोंका काल 
आज से २००० वर्ष पहले का है । 

ग्रन्‍्य श्रागमोंमें जो बातें हैं वह सव शिवागममें आती हैं। उपरोक्त २८ 
श्षिवाममोंके सब प्रकाशित ग्रंथ आज उपलब्ध नहीं हैं । हो सकता है कहीं उनकी 
हस्त-लिखित प्रतियां उपलब्ध हों । १६०४ में कुछ शिवागम नागरी लिपिमें 
प्रकाशित हुए थे । बाद में १६१४ में कन्नड़ लिपिमें वातुल, सृक्ष्म, देवीकालो- 
त्तके कुछ भाग तथा पारमेश्वर, ये चार आगम प्रकाशित हुए हैं। उसका 
नाम तंत्र संग्रह” रखा गया था। अर्थात्‌ सव शिवागम सबके लिए सुलभ नहीं 
हैं। इस अध्यायमें जो कुछ लिखा गया है। वह प्राप्त पुस्तकोंके आधार पर 
लिखा गया है । इसलिए जो कुछ लिखा गया है वह सब पूर्ण है, यथार्थ है, 
ऐसा दावा नहीं किया जा सकता । 

(१) यह आगम अपने बारेमें कुछ कहते समय बार-बार तंत्र! शब्दका 
उपयोग करते हैं। जेसे, “महातंत्र जगत्पति:' (मु० प्र० २-२), 'वातुलाख्ये 
सहातन्त्र' (क० प० १ इलो० ७), 'इतिसर्वेषु तस्त्रेषु' (सू० प० १ इलो० ३०), 
आदि ऐसे अनेक उदाहरणोंसे स्पष्ट होता है कि यह साधना-शास्त्र है 

(२) शिवागमोंमें शिवही मुख्य आचार्य हैं। अथवा वही मुख्य उपदेशक 
हैं। उन्होंने वातुलमें स्कंदको, सूक्ष्म, देविकालोत्तर और पारमेश्वरमें पार्व॑ती- 
को, मुकुटमें इंद्रको उपदेश दिया है। 

(३) सब शिवागमोंमें उपदेशका उद्देश्य कहते समय सर्वलोकहितार्थ, 
योगियोंके रक्षशार्थ, साधक्ोंके हिताथं, सर्व-लोकोपकारार्थ, शिवने यह उपदेश 
दिया ऐसा कहा गया है । 


साम्प्रदायिक स्वरूप श्रथवा षदस्थल शास्त्र ६३ 


(४) सवंत्र मुक्ति ही मानवमात्रका साध्य माना गया है । किंतु आगमोंमें 
नकहीं-कहीं श्राया है कि 'भुक्ति-मुक्ति' ये दोनों साध्य हैं। अनेक स्थानों पर 
मोक्षकों ही एकमात्र साध्य माना गया है। जसे वातुलमें 'भुक्ति-मुक्ति प्रदायक 
'(वा० प० १ इलो० ७), सुक्ष्ममें 'भ्रुक्ति मुक्तिच विंदति” (सृ० प० ३ इलो० १४), 
उसीमें “मुक्ति-मुक्तिफलेच्छुना” (सू० प० ३० इलो० ७०), “भोग मोक्षैक 
साधन” (पार० प०१ इलो०३६), आदि कहा गया है। श्रर्थात्‌ भ्रुक्ति श्रौर 
-मुक्तिका अर्थे धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष है। 'भ्रुक्ति-म्रुक्ति इन दो दब्दोंमें 
उन्होंने चतुरविध पुरुषार्थोका समन्वय किया है । 

(५) आागमोंमें श्रनेक स्थानों पर वेदका उल्लेख आया है। जहाँ कहीं वेद- 
का उल्लेख है वहाँ उसका महत्व और उसकी श्रेष्ठता स्वीकार की है। जैसे 
पडक्षर मंत्रको कहते समय अनेक शिवागमोंमें लिखा है, “प्रमाणभूत: सर्वेषाम्‌ 
वेदोक्तत्वद्विशिषत:” (सू० प०३. इलो०१६), “बेदेच वेदशीर्षे च उभयत्र पड 
क्षर:” (पा र० ०११. इलो० ४)। वंसे ही “वेदधर्माइच शाइवताः वेदाः सांगाः- 
'सनातना: वेदागमपुराणांतम्‌ सारभूतं, सर्वेवेदाइ्च शास्त्रारि” तथा “यथा 
खेद समो मंत्रों नास्तेवागमकोटिषु” (सू० प० ३. इलो० १०५) आदि 
अनेक उल्लेख हैं । 

(६) पारमेश्वर तन्‍्त्रके पहले पटलमें बौद्ध सोगत, चार्वाक श्रादि अवेदिक 
शन्यार्थकी मंत्र-दीक्षाका उल्लेख किया है। बादमें ब्रह्मगायत्री मंत्रके वे दिक मत, सौर 
गायत्री मन्त्रके सौर मत, वेष्णव मन्त्रके वैष्णव मत, शिवमन्त्रके शेवमत आदि- 
का विवेचन है । उसमें सौरके पाँच, वेष्णवोंके पाँच और शैवोंके सात उपभेदों- 
'का संकेत है । यहाँ केवल शैव सम्प्रदायसे सम्बन्ध है | इसलिये केवल शैवानु- 
गमके उपभेदोंका विवेचन दिया गया है । शैवोमें अनादि शव, आदिशव, अनुशव 
महाशव, योगशेव, ज्ञानशेव, तथा वीरशव ऐसे सात उपभेद हैं । इनमें भी अन्य 
अनेक उपभेद हैं। इन सवमें 'वीरशव' श्रेष्ठ हैं। शैव तन्‍त्रोंमें वीरशैव साथना- 
क्रम ही सर्वोत्कृष्ट है, ऐसा उसका गौरवपूरं उल्लेख है । सभी वचनकार वीर- 
शव हैं। और वचन साहित्य मानो वीरशैव सम्प्रदायके वेद ही हैं । 

इन भ्रतादिशेव आदि सात उपभेदों का अ्रवांत रशव,प्रव रवेव,श्रंत्यशै व श्रादि दुसरे 
नाम भी हैं। तथा उनमें भी दूसरे कई भेद हैं। इन सबका वचन-साहित्य तथा 
चचनकारोंके साथ कोई सम्बन्ध नहीं है । इसलिए वह सब छोड़ दिया गया है। 

ह (७) इन आगमोंके अनुसार अन्य किसी मतसे शैवमत ही सर्वश्रेष्ठ है । 
उसमें भी वीरशव सर्विोत्कृष्ट है । शव श्ास्त्रोंपर आक्षेप करनेसे, उनका अनादर 
करनेसे, तरकमें दुःख भोगता पड़ेगा । आगे कीड़ों-मकडोंकी योनिमें जन्म लेना 
यड़ेगा । शिव तथा उनके अवतारोंकी निंदा करनेवालेकी जीभ काट डालनी 


द्र्ड वचन-साहित्य-परिचय 

चाहिए । ऐसा करनेवालेको कोई पाप नहीं लगेगा वरत्‌ शिवलोक प्राप्त होगा।* 
यदि किसी कारणवश कोई शैव ऐसा न कर सकता हो तो उसको तुरंत उस 
स्थानकोीं छोड़ देना चाहिए। शिव-निदकोंका संग पाप है । जो शिवके अभ्रतिरिक्त 
अन्य देवताग्रोंकी पुजा करते हैं वह 'भवी' हैं। भवियोंके घर अस्त प्रहण करना 
पाप है । शिवागमकारोंका यह स्पष्ट मत है कि शैवोंकी शैवानुगमके अनुयायि- 
योंके अतिरिक्त अन्य किसीके संपकमें तहीं आना चाहिए। इससे उनकी शिव- 

निष्ठामें कोई अन्तर नहीं पड़ेगा | झिवानुगमके अनुयायियींके अ्रतिरिक्त अच्योंके 

सम्पर्कमें आनेसे उनकी शिव-निष्ठामें अन्तर पड़नेकी संभावना हो सकती है, 

जो पाप है । 

(८) सभी शिवागमोंकी हष्टिसे शिव निष्कल, नि:कल, नित्य, श्रव्यय, 
सर्वेगत, अनिद्य, अ्रनौपम्य, अनामय, कारणकारण है (वा० प० १शलो० 
१६-२०) । सच्चिदानन्द, स्वतःसिद्ध, निरंजन, शुद्ध, निगुण, निरुपाधिक, 
पर॑ज्योति, सनातन, ग्ाश्वतपुरुष, वेदवे दांतागोचर हैं (सू० प० १इलो ० १६-१६ )। 
शिवने सृष्टिकी रचनाके लिए आवश्यक तत्वोंका निर्माण करनेका संकल्प 
स्वेच्छासे किया था ।शिवके सहसाांशसे पराद्यक्ति,पराशक्तिके सहुस्शिसे आदिशक्ति, 
इसी तरह श्रागे इच्छाशक्ति, ज्ञानशक्ति तथा क्रियाशक्ति उत्पन्त हुई। ये पाँच 
शक्तियाँ निष्कल हैं । इन गझक्तियोंको शिव-सृष्टि कहते हैं । इसके बाद सदाशिव 
अथवा सादख्य तत्व उत्पस्त हुआ । उससे उत्पन्त पाँच तत्व सकल निःकल होते 
हैं। महेशकी विराट पुरष कह सकते हैं । क्योंकि उनके एक करोडवें श्रंशसे 
ब्रह्मा, विष्णु, सोम, सूर्य, अग्नि, वायु आदि उत्पन्व हुए। भ्ागमोंके अनुसार 
सृष्टि-रचनामें कहीं ३६ तत्त्वों का तो कहीं २५ तत्त्वोंका उल्लेख मिलता है । 

परशिवके एक क्षुद्रसे अंशसे यह विश्व हुआ है । जीव इस सुष्टिका श्रंशांश 
है । इस दृष्टिसे जीव सकल? तथा अत्यंत क्षुद्र है। उसका आत्मत्व निः*कल' 
है। देहात्मत्वके कारण मनुष्य दुःखी है। अ्रहंकार, कर्ममल आदि बंधनसे मुक्त: 
होना, दिहरहित निः:कल तत्त्व ही मैं हैँ' इसका अनुभव करना 'ज्ञान! है । देवी- 
कालोत्तर भ्ागमके ज्ञानाचार पटलमें लिखा है, ज्ञात चक्षुसे अशरीरी- आत्माको 
देखना ही परमानुभव है | पाशवद्ध ही जीव है, और पाशमुक्त सदाशिव । 

(६) इन पाशोंसे अथवा माया मल! 'कामिक मल और 'आरणव मल 
इन मलोसे मुक्ति कैसे मिलेगी ? इसकी क्या साधना है ? इन प्रश्नोंके उत्तरमें 
आगमकार अत्यन्त स्पष्ट और आत्म विश्वासके साथ कहते हैं, अनुभव युक्तः 
सत्य ज्ञानसे। वह ज्ञान कैसे प्राप्त करता चाहिए ? इसके लिए भी शिवा- 
गमकार निःशंक उत्तर देते हैं--“सगुण शिव भक्तिसे !”” 

१. प्देह । २. विदेह, देह रहित । 
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एक बार पार्वंतीके तपसे प्रसन्‍न हो कर शिवने कहा, “चाहे जो वर 
भाँग लो ! 

पार्वतीने वर माँगा, “तेरी निरपेक्ष भक्तिके अलावा मुझे और कुछ नहीं 
चाहिए” (सू० प० १०, इलो० ५२-५३) 

वीरशैव-भाचार कहते समय पारमेश्वरायमर्मे शिवजीने कहा है, “मेरी 
निरपेक्ष भक्ति, अनन्य पूजा, स्मरण, कीतंन, ध्यान और मेरे सुणोंक्रा परिक्षा- 
लग ही सुख्य है ।” (प० प० ५ श्लो० ५२-५३) । उसके अनन्तर कहा हैं, 
“अशक्तोंके लिए भविति-योग जैसा दूसरा आलंवन नहीं है। उन्होंने वार-वार 
कई स्थान पर कहा है, शिवभक्तिसमाचरेत्‌! | दीक्षा देनेवाले गुरुके विपयमें 
कहा है, वह शिव-भकत और शिवज्ञानी' होना चाहिए 'ुमुक्षुकी ईइवरभक्त 
होना चाहिए “मेरी भक्ति ही परमगति” * है। मेरी विभृत्तियोंमें भक्त ही श्रेष्ठ 
है।” “शंक्रर भक्तोंके शरीरमें” बसते हैं ।” आदि ऐसे अनेक वचन झाते हैं । 

तवविध भक्तिमें आत्म-निवेदन, श्रर्थात्‌ आत्मसमर्पण सर्वेश्रेष्ठ 
शिवार्पण भावसे जीवनकी सब क्रियाएँ करनी चाहिए | जो कुछ भोगते हैं दह 
सब शिवप्रसाद मानव कर भोग करना चाहिए । जाप, स्मरण, भसजनादि भी 
शिवापेण भावसे करना चाहिए । (पा० प० २२ इलो० ३८-३६) 

शिवारपणको भक्ति माना है। तथा योग, कमे, ज्ञान आदिका भी विवेचन 
किया है । श्रागमकरारोंकी दृष्टिसि सकर्मियोंके लिए कर्म और निष्कर्मियोंक्े 
लिए ज्ञान है । (पा० प० २२ इलो० ६५) । 

कमंमें सकाम और निष्काम, दो भेद किये हैं। निष्काम कर्समको ज्ञानका 
श्राधार माना है । (सूृ० प० ६ इलो० ३५) । जो पाप पुण्यके परे जाता है वह 
'निराभारी' कहलाता है। कमंसे ज्ञान श्रेष्ठ है। हजार अश्वसेघसे भी सम्यक- 
ज्ञान श्रेष्ठ है। जिसका चित्त अंतरनिविष्ठ' अथवा भअच्तर्मुस होता है उसको 
व का बंधन नहीं होता । (सू० प० ६ श्लो० ४२-४४) । 

श्रागमोंमें भ्रष्टांग-योगके स्थान पर भक्ति, ये राग्य, ग्रस्पास, ध्याव, एकांत, 
शिक्षाटन, लिगपूजा, शिवस्मरणा, यह 'अष्टांग युवित्त' कही है | (पार प७ १० 
इलो ० ५५-५६ ) 

देवीकालोत्तर आगमके शञानाचार पटलमें कहा है कि सित्त जब निरासंब 
हो कार मनकी अवस्थाग्रोंरे परे रहता है तो वह 'सुकत स्थिति! प्राप्त करता है 
(श्लो० ४१) प्रतीत होता है पातंजल थोगफा चित तृत्तिमिरोधः पाजा ध्येय 
यहाँ दूरारे शब्दोंमें कहा गया है । 
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१« गुगुण्राश्यरे भवताः । २. गएगपितः परभागोतिः । 
१. रामोधिगद विभूतीनां भषत एस जे परः । »% भषत कायरव शंकर: । 
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(१०) आगमकारोंके कथनानुसार साधकको ईर्ष्या, पिशुनत्त्व, दंभ, 
राग, मत्सर, काम, क्रोध, लोभ, भय, शोक छोड़ना चाहिए। इन्द्रातीत बनना 
चाहिए। विह॑न्द्र होना चाहिए । निई॑नद्व व्यक्ति ही ज्ञानी हो सकता है (दि० का०- 
ज्ञानाचार १० इलो० ७७-७५) । उसी प्रकार साधकको क्षमा, शान्ति, सन्‍्तोष, 
सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्य, वेराग्य, सर्वंसंग-निवृत्ति आदि ग्रुणोंकी बआ्रावश्यकता 
बताई गई है (पा० प० १२ इलो० १०३-१०४) । 

उसी आ्रागममें और एक जगह (प० १५ इलो० १५-१६) सत्व, भूतदया, 
अहिसा, शम, दम, उदारता, भक्ति, गुरु-सेवा आदि ग्रुणोंकी आवश्यकता 
बताई गई है । 

ऊपरकी पंक्‍क्तियोंमें साधकका सामान्य घर्म बताया गया है, आगे सग्रुर 
ध्याव, पूजा-जाप आदिका विचार करें। 

(११) शिवागमकारोंकी हृष्टिसे शिवही सर्वोत्तम है। लिय ही शिवका 
.एकमेव प्रतीक है । ओं नमः शिवाय' यह पडक्षरी जाप है। शिव निराकार है । 
निर्गुण हैं। कितु ध्यान-पूजामें वह सगुण होता है । इसलिए वह पूजामें, ध्यानमें 
सग्रुण निर्गुणा है । फिर भी इन दोनोंमें कोई अन्तर नहीं है (सू० पा० इलोः 
३३-३४) । । 

लिंग परब्रह्म ' है। साक्षात्‌ शिव ही पूजार्थ लिग रूप धारण करता है। 
(लिग' शिवशक्‍्त्युभयात्मक'* है। लिगकी ही पूजा करनी चाहिए इसीका ध्यान 
करना चाहिए। यही '्रुक्ति-मुव्ति' देनेवाला है। लिगके स्वरूपका विचार 
किया जाय तो वह निरामय, निराकार, निर्गुण, निर्मेल, शिव-मंगलमय, ज्योति- 
मंय, निरालंव, सर्वाधार, सर्वकारण, अनुपम, केवल, सच्चिदानन्द लक्षण है; 
(सू० प० ६ इलो० ४-११) । 

लिंग तीन प्रकारका होता है । (१) दीक्षाके समय गुरुके द्वारा दिया जाने 
वाला 'पार्थिव लिंग उसे 'इणप्ट लिग' कहते है । (२) गुरुका दिया हुआ 'पाथिव 
लिग' भ्रथवा इष्ठ लिग/” और साधकके प्राणमें स्थित 'प्राणलिग' एक ही है इस 
भावसे स्थित लिग 'प्राणलिंग' कहलाता है (३) इस लिंगमें ध्यातस्थ होनेसे साधक 
की मनोवृत्तियां लीन हो जाती हैं। तब वही 'भाव लिंग! कहलाता है । एक ही 
एक भावसे इन तीनोंकी पूजा करनी चाहिए, | (सू० प० ६ इलो० ५४-४८)। 

शिवलिंगके लिए शिला हीं सर्वोत्तम है। शिला-लिंग सर्वेसिद्धिकारक है । 
कितु भिन्न-भिन्न धातुओंके शिन्‍्त-भिन्‍न परिणामोंका भी संकेत है । 

लिंग धारणके लिए गला, वक्षस्थल, कर स्थल, आदि उत्तमाँग कहे गये हैं। 





१. तस्मातू लिंग परबह्म सू० प० ६. श्लो० २४। 
२. चादरूप शिव-- विंदुरूप शवित शिवलिंग है। 


भ 
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श्रत्यंत सावधान होकर किसी उत्तमांगमें लिंग धारण करता चाहिए लिंग 
धारण और लिंगपुजन श्रष्टावरणमें एक आवरण है । शिवागमोंमें शिवने कहा 
है, मेरालिंग धारण किया हुआ भक्त साक्षात्‌ मैं ही होता हूँ।” (पा० प० 
३ इलो० ६२) ! 

भूतदया, शिवभवित, सर्वत्र शिवदर्शत, लिगधारण, इसके लिए कहा गया 
है, मुक्तिकोशा: चतुविधा' (पा० प० २. इलो० ३२-३४) । 

लिंगके विषयमें कहा गया है, किसी भी हालतमें इष्ट लिगका त्याग नहीं 
करना चाहिए, उसकी पूजामें खंड नहीं पड़ना चाहिए । यदि कभी इप्ट लिंग खो 
गया और, वह फिरसे नहीं मिल सका, अथवा भिन्‍न हो गया तो प्राणत्याग 
करना चाहिए (पा प० २ इलो० १०३) (सु० प० ७ इलो० ६२) । कुछ 
लोगोंकी यह मान्यता है कि उपरोक्त वात केवल “निराभार” वीरशवोंके 
लिए है। निराभारका श्रर्थ है, जिरापरसे पाप-पुण्यका भार उत्तर चुका हो । 
क्योंकि लिंग ही पति है और भक्त ही पत्नी है। (सू० प० ७ इलो० ६१) । अपनी 
हथेलीका पीठ बनाकर लिंगपूजा करनी चाहिए। अ्रहिसा, इन्द्रिय जय, सर्व भुत- 
दया, क्षमा, ध्यान, तप, ज्ञान, सत्य इन आठ फूलोंसे लिग पूजा करनी चाहिए। 
इससे शिवागमकारोंक्रे नतिक जीवनकी उच्च कल्पना, उनके चारित््य तथा 
आध्यात्मिक ध्येयवादका परिचय मिलता है । 

(१२) ओं नमः शिवाय! यह शिव वर्णांका प्रतीक है और लिंग उसका 
पाथिव प्रतीक । लिंग और मंत्रमें कोई भेद नहीं है । पंचाक्षर लिगमय है और 
लिग पंचाक्ष रमय । (पा० प्‌० ७ इलो० १०१ ) । लिंग, मंत्र और सदाशिव एक हैं। 
(सृ० प०६ इलो० ५०-५१) | मंत्र के दो रूप हैं, प्रणव रहित और प्रणव सहित। 
कुछ आगमकारोंका आग्रह है कि स्त्री तथा शछुद्बोंको प्रणव रहित पंचाक्षरीकी 
दीक्षा दी जाय | प्रणव रहित मंत्र ंचाक्षरी” कहलाता है और प्रणव सहित 
'पडक्षरी । आगमकारों का यह स्पष्ट मत है कि पंचाक्षरी भी पडक्षरीके 
समान है । ंचाक्षरी” सभी मंत्रोंमें वसे ही श्रेष्ठ है जैसे नदियोंमें गंगा, 
क्षेत्रोंमे काशी, तथा स्त्रियोंमें पार्वंती। यह मंत्र ही देवताका रूप है। 
(पा० प्‌० १ इलो० १८०-१८५१) | 

पूजाकी सभी क्रियाएँ मंत्रपृत होनी चाहिए । पंचाक्षरीसें मनन और सामथ्ये 
दोनों हैं इसलिए वह मंत्र कहलाता है । मंत्र प्रयोगसे शिवसन्निधि होती है । 

' मंत्रका उच्चारण पवित्र स्थान पर तथा निर्मल, निश्चल मनसे करना चाहिए । 
(वातुल प० ५ इलो० ३-८) 

मंत्र तीन प्रकारका होता है : (१) वाचिक, (२) उर्पाशु, और (३) 

मानस। इनमें मानस ही सर्वश्रेष्ठ है। (सू० य० ३ इलो० ५३-५६) । 


द्द्द वचन-साहित्य-परिचय 


(१३) साथ-साथ शैव 'लांछन'का भी विधान है। लांछन' वाह्य साधन 
अथवा चिन्ह है । दीक्षाके समय गुरू लिगके साथ भस्म और रुद्राक्ष देता है । 
शिव वचन है कि “जिसके मस्तक पर भस्म है, गलेमें लिय है, शरीर पर रुद्राक्ष 
है उसे शिवका ही रूप मानों ।” (पा० प० १ इलो० ४६ और प० ३० 
इलो० १८) । 

(१४) ऊपर लिखे हुए साधना मार्ग पर चलने वाले भक्‍तोंकी प्रगति, उन 
की योग्यता, तथा लक्षणके अनुसार आगमकारोंने छः स्थलोंकी कल्पना की है । 
वह छः स्थल हैं (१) भक्त, (२) महेश, (३) प्रसादी (४) प्राशलिगी, (५) 
शरण और (६) ऐक्य । 

यह अंगस्थल कहलाते हैं। साधना पथका जीव अंग! कहलाता है। और 
(शिव! को 'लिग' कहते हैं। जेसे अंगके छः स्थल हैं वेसेही लिगके भी छः स्थल 
हैं। ये हैः (१) गुरुलिंग, (२) भ्राचार लिग, (३) शिवलिंग, (४) चरलिंग, 
(५) प्रसादलिग , (६) महालिंग । 

इसीलिए वीर हशँव संप्रदायके इस सिद्धांततों 'पटस्थल-शास्त्र' कहा 
जाता है। इसे 'पटस्थल साधन' भी कहते हैं । 

ये छः अंग स्थल और छः लिग स्थल हैं। इसमें प्रत्येक अंगस्थलमें छः 
लिंग स्थल तथा प्रत्येक लिगस्थलमें छः अ्रंगस्थलकी कल्पना करके ३६ स्थल 
बनाये गये है। शिवागमों में यह दिखलाया है । सुक्ष्मागम तथा पारमेश्वराभम्मे 
लिखे गये मंत्रादिके लक्षणमें कुछ अंतर होने पर भी उनके सामान्य लक्षश 
स्पष्ट हैं। साधककी इन छः: अवस्थाओं के सामान्य लक्षण संक्षेपमें निम्नलिखित हैं। 


जिसने देहादिका अभिमान त्याग दिया है वह 'भक्‍ता कहलाता है । निर्मल 
चित्तवाला साधक महेश” और शुद्ध चित्त “प्रसादि” है। जीव-भ्रम नष्ट 
होकर लिंग ही श्रात्मा है ऐसा जिसको निश्चित बोध हुझा है वह 'प्राणा 
लिगी' है। शिवनित्यत्वके ज्ञानसे जो निश्चित होकर ग्रानंदमग्न रहता है वह 
शरण' है तथा जीव और शिवका ऐक्यानुभव करनेवाला भवत 'ऐक्य भवत' 
है। यह सुक्ष्मंगम का मंतव्य है श्रव पारमेश्वरागमका विचार देखें । 

पारमेश्वरागमके मतसे तारतम्यसे गुरु, जंगस और लिग-पूजा करनेवाला 
भवत' है । गुरुके शासनानुसार लिगपूजा, जंग्मपूजा करके स्वमताचरण 
करनेवाला 'महेश' है । विना लिग पूजाओौर जंगम पूजाके अन्न ग्रहण ने करने 
वाला 'प्रस्नादि' है । प्राण, लिंग और शिव, इन तीनोंमें एकता अनृभव करने 
वाला प्राण लिगी' है। ईष्णा-भयसे मुक्त होकर एकांतमें शिव-ध्यानका साधक 
शरण' है। तथा इनमेंसे किसी साववाकी आवश्यकताके सिवा 'सोडहम्‌ 
भावानुभवमें लीन 'ऐक्य' है । 


साम्प्रदायिक स्वरूप श्रथवा षद्स्थल-शास्त्र ६६ 


साधकके अगले स्थलपर जाने पर भी पिछले लक्षण नष्ट नहीं होते । 
उदाहरणके लिए ऐक्य प्राप्त साधक भी ग्रुरुपुना, जंगमपूजा श्रादि करते रह ह 
सकता हैं। यह सब शकक्‍य होनेसे ६ स्थलोंसे अधिक स्थलोंकी कल्पना करना 
संभव हो सका है। इन सब स्थलोंके विषयमें वचनामृतके 'पद्स्थल-शास्त्र' 
नामके अध्यायमें इससे अधिक विस्तारके साथ विवेचन किया गया है । इस 
लिए यहाँ उन वातोंका अधिक विस्तार नहीं किया गया । कितु आगमकारोंके 
इन छः स्थलोंके आधार पर वचनकारों ने १०१ स्थल और २१६ स्थल 


दिखानेका प्रयास किया है । 
(१५) तंत्रमार्गस सावना करने वालोंको सवंप्रथम दीक्षा लेनी अत्यन्त 


आवश्यक होती है, जैसे वंदिक-धर्म में उपनयन श्रथवा जनेऊकी आवश्यकता होती 
है। जव दीक्षा लेना आवश्यक है, तव दीक्षा देने वाले गुरुकी भी आवश्यक्ता है । 
दीक्षा देते समय लिंगपूजार्थ गुरु लिग देता है। उसको “इष्टलिंग” कहते हैं । 
इस दीक्षा-विधिका विवेचन करते समय आगमकारोंने लिखा है, “दीयते लिंग 
संबंब: क्षीयते कमे-संचय: ।” (सूृ०प० ८ इलो० ८)। साधकके दीक्षित होने पर 
ही परमार्थ साधनाका प्रारंभ होता है । वीरशैव दीक्षा-विधिमें लिंग घारण 
और “ओ्रों नम: शिवाय” इस पषडक्षरीका उपदेश महत्वका होता है। शिवदीक्षा 
के अलावा लिंगधारण न करने का आदेश है। (पा० प० १ इलो छ४)।.. 
जैसे इष्टलिंग, प्राणलिंग तथा भावलिंग लिंगके त्रिविध प्रकार हैं 
वैसे ही दीक्षाके भी त्रिविध प्रकार हैं। उन्हें क्रिया, शिक्षा तथा वेच्या कहते हैं। 
साधकके साधना जीवनमें दीक्षा, शिक्षा और अनुभाव, ये तीन सीढ़ियाँ हैं । 
गुरुसे उपदेश, लिगादिका ग्रहण करना ददीक्षा' है। जीव-शिव संवन्धके विपय 
में वोद्धिक ज्ञान प्राप्त करता 'शिक्षा' कहलाता है। आगे सतत साधना द्वारा 
उस वोद्धिक ज्ञानका अनुभव प्राप्त करना अनुभाव' कहलाता है । (सू०- 
पृ० ८ इलो ० ७-१० । 
दीक्षा देनेवाले युढ्के विषयमें आगमकारोंने लिखा है कि गुरु निरहंकारी, 
सत्यवचनी, शाँत, निमंत्सर, केवल स्वदारानिरत, संप्रदायविशेषज्ञ, इंगितज्ञ, 
आत्मज्ञ, सदाचार संपन्न, वाग्मि, शिवतत्वार्थ-वोधक गंभीर तथा करुणांमय 
होना चाहिए। ग्रुरके विषयमें लिखते समय सूक्ष्म, परमेइवर, वातुल आदि 
आगमोंमें बहुत ही विस्तारके साथ विवेचन किया है | शिव वचन है, “मैं स्वयं 
गुट वतकर शरणागत भक्‍तोंका उद्धार करता हूँ ।” (सू० प० ५ इलो० १०। 
इसीलिए शिवागमांतगंत साधना-क्रममें गुरुकुपा, शिव-क्रपाकी भाँति 
महत्त्वपूर्ण मानी जाती है । 
आगमकारोंकी दृष्टिसे साधक होने के लिए श्रथवा दीक्षित होने के लिए 
विशिष्ट जाति, वर्ण, लिग, आयु आदिका कोई बंधन नहीं है। आागमकारोंने 


सबके लिए अ्रपना दरवाजा खुला रखा है। झ्रायमकारोंका यह दृढ़ विश्वात्त है 
कि “मिव-दीज्षातते चुद्र भी शिवत्त्व प्राप्त कर सकता है सुक्ष्माममकी यह स्पष्ट 
आजा है कि “जिसने शित्र-दीक्षा ली है उसकी पूर्वकी जाति, कुल, गोत्र आदिका 
यत्किचितु भी विचार नहीं करता चाहिए ।” (यू० प० ५ इलो० ६६-६४) 
शव दीक्षाके वाद सव शिवस्वरूप हैं। लिग-धारणके पहले उनमे 
ब्राह्मण, क्षतरियादि जातियाँ हैं । लिग घारणके वाद उनमें ब्राह्मण-चांडालका 
भी भेद नहीं है। वीरशंवमत सर्वातीत मत है । यहाँ स्त्री-पुरुपका भेद भी 
नहीं है (पा० प० ५ इलो० ४१) । 
युलुपूजा, लिगपूजा, जंगमबूजा, पादोदक, प्रसाद ग्रहण, विभूति अथवा 
अस्मवारण, रुद्राकधारण तथा मंत्रोच्चार यह वीरथेवोंका अप्टावरण है । इन 
अप्यावरणोंस युक्त शिवयोगी सव “वीरमहेश्वर” हैं। उनमें किसी प्रकारका 
सेद-भाव नहीं है । (पा० प० ७ इलो ० ५३-५५) । 
इतना ही नहीं, यह भी उनका विश्वास हैं कि लिंग धारण करनेसे उनमें 
दिव्यस्व निर्माण होता है । इससे हृष्टिदोप, स्पर्णदोष श्रादि नष्ट होते हैं । उनका 
छोड़ा हुग्या जूठन भी उच्दिप्ठ नहीं है । उन्होंने जिस धालमें खाया है, उसके 
घोनेसे पहले ही उत्त थालमें दूसरा कोई खा सकता है, श्रादि भी कहा गया है। 
(पा० प० हे इलो० ८८ तथा प० ७ इलों० ५६-५७) । लिंगधारीको जन्म- 
मरणादिका अश्यौच भी नहीं लगता ! (पा० प० छ इलो० ५४-४५) । उनके 
लिए सभी नक्षत्र, करण, योग झादि शुभ सच निर्मल है। सब मोक्षकक 
साधन हैं । [सू० प० 3 इलो० ६६-१००) । 
है शिवागमर्म लिखा गया है कि वह वीरीव साधना-शास्त्र है । उसे 
“पट्स्थल गास्त्र” अबबा “परस्थलसाधना” कहा गया है। इसको सर्चे 
स्ामान्यतवा वीरथव सम्प्रदाय कहते हैं । 
कन्मड़ बचनकारोंने जहांसे प्रेरणा पायी उन प्राचीन शिवागर्मोके विवेचनके 
बाद हन्‍्तड वचनकारोके साम्प्रदायिक विचारोंका श्रदलोकन करें। कच्मड़ वचन- 
कछारोंते क्थवा कसम शिवाममकारोंने इन्हीं आगमोंका अनुकरण किया है 
ऊपरकी पंक्तियोंसं शिद्रगमका रोंकी स्ाथना-पद्धतिका संक्षेपर्मे उतना ही विवे- 
शिया गया है जितना कन्नड बचनकारोंकी उपासना-पद् तिकी समसनेके 
लिए आवश्यद है । वचनझारोंकी बीरधैव उपासना-पद्धतिक्रा विवेचन करते 
साथ्य, उद्य साध्यको प्राप्त करनेंदी उनकी 
वबचार उस क्रमसे विचार करना शअ्रच्छा होगा। 
पयोंका तथा उनके अ्रंग-प्रत्यंगोंका वचनामूसमें उल्लेख क्रिया 
उनवो यहां दुहरानेछ्ी कोई आवश्यकता नहीं । यहाँ केवल सांप्रदाश्रिक 


विधयोति ही संक्षेपर्म उत्लेशय किय्रा जाशगा। 


ल्प्ह्ल्ज 


साम्प्रदाणिक स्वरूप अथदा षदट्स्थल-शास्‍्तत्र छः 


यह पहले ही लिखा जा चुका है कि ग्रागमकारोंने तत्त्व-ज्ञानशी ओर 
विशेष ध्यान नहीं दिया है। तत्त्व-ज्ञानका अर्थ है 'जीव', (जगत तथा शिव” इन 
तीनोंसे सम्बन्धित ज्ञान । जीवका अर्थ है मैं'। 'जगतका' अर्थ है मैं” को 
दिखाई देनेवाला 'यह' | अ्रथवा 'मैं' के अलावा दिखाई देनेवाला यह सब 
कुछ । और 'शिव' उसको कहते हैं जो “मैं' और “यह' नहीं है, इसके मूलमें 
अथवा इससे परे जो 'वह' है। इस “मैं” यह” और 'वह' के वीच जो सम्बन्ध 
है इस सम्बन्धका विवेचन-विश्लेषण करके निश्चय करना तत्त्वजानका क्षेत्र है । 
इस हृष्टिसे विचार करते हुए जीवकी आकांक्षा क्‍या है ? उसका साध्य क्या - 
है ? वह साध्य कैसे प्राप्त किया जा सकता है ? इन सब वातोंको जाननेका 
प्रयास करना है । ऐसा प्रयास करते समय उसी पद्धतिको अपनाना है जो कस्नड़ 
वचनकारोंने अपनाई है। इसलिए उन्‍्हींकी शब्द-प्रशालीका उपयोग करना 
होगा । फिर भी विषयकों समझ तो लेना चाहिए । श्रर्थात्‌ जहाँ आवश्यकता 
होगी वहाँ सामान्य सांख्य, वेदांत आदिकी छब्द-प्रशालीका भी उपयोग 
किया जाएगा । 
इसका विवेचन दो प्रकारसे किया जा सकता है। एक “मैं! इस मध्य- 
बिदुसे निकलकर दिखाई देनेवाले यह का अतिक्रमण कर इन सबके उस 
. पार जो वह है वहाँ तक पहुँचना | दूसरा 'वह' से चल कर "मैं! तक आना । 
इसमेंसे किसी भी प्रकारका श्रवलंवन क्यों न करें, किसी प्रकारसे विवेचन 
क्यों न करें; एक वात स्मरण रखना झ्रावश्यक है कि भारतीय तत्त्वज्ञान की 
बुनियाद तक नहीं हैं, अथवा भारतमें तकंको तत्त्वज्ञानकी नींव नहीं 
माना गया हैं। कितु अनुभवको ही तत्त्वज्ञावकी श्राधार-शिला माना गया है। 
झ्ोर उस अनुभवजन्य ज्ञानको दूसरोंको समभझानेके लिए तकंका उपयोग किया 
गया है । अर्थात्‌ तकंप्रधान वौद्धिक निर्ण प्र होनेसे ज्ञान हुआ, ऐसा नहीं कहा 
जा सकता । इस निर्णायका प्रत्यक्ष अनुभव ही ज्ञान है । तकंके आधार पर किये 
गये वौद्धिक निर्णायको हृदयंगम कर लेना नितांत आवश्यक है। सर्वालंवविनि- 
मुक्त-चित्त ही इस ज्ञानका अनुभव कर सकता है। वही परम सत्य है। वही 
जीवनमें अनुभव करने योग्य आत्यंतिक तत्त्व है। वह इंद्रातीत है ।. वह सर्वा- 
कार निराकार है । वही वचनकारोंकी भाषामें शुन्य सम्पादन है । क्योंकि उस 
स्थितिमें जब मैं यह का अतिक्रमण अरके 'वह' तक पहुँच जाएगा, सब कुछ 
शुन्य हो जाएगा। जो हमने जागृति सुप्रुप्ति, तथा स्वप्नमें प्रतीत किया है, वह 
सव शून्य हो जाएगा। इस शुन्यका अनुभव करना ही तत्त्वज्ञानका अनुभव है । 
चचनकारोंकी भाषामें जो “थुन्यसम्पादन' हैं वह वेदांतकी भापामें तुरीयावस्था 
है। और, योगियोंकी भाषामें यही निविकल्प श्रथवा असंप्रज्ञात समाधि है 


७२ वचन-सा हित्य-परिचय 


इसका अनुभव अनिवंचतीय है। श्रवर्णानीय है । क्योंकि वह शब्दातीत है । वहां 
ज्ञाता, ज्ञान, तथा ज्ञेयकी त्रिपुटीके अरद्वेतके कारण भाषा मृक हो जाती हैं । 
इसका वर्णात करते समय वचनकारोंने कहा है, 'गूंगेके देखे हुए स्वप्न-सा' ।' 
इस अ्रनिर्वंचनीय स्थितिका जो वर्णन होगा वह गूंगेके स्वप्तका अ्रभिनयात्मक 
वर्रानसा होगा । यह अभिनयात्मक वर्णान ही भिन्‍न-भिन्‍त दर्शन हैं। आजकी 
दा्शनिक अ्रथवा तत्त्वज्ञान विषयक मत-भिन्‍नता इस अभिनयात्मक वर्ण॑नके 
भिन्‍्नभिन्‍्त अभिनयका परिणाम है। इस अभिनय भिन्‍तताके कारण अनेक 
प्रका रके दर्शन हुए हैं । तकेक्री कसौटी पर, श्रथवा तककी हृष्टिसे यह सब अलग 
अलग होने पर भी आध्यात्मिक अनुभवकी भूमिका पर सब एक हो जाते हैं । 


कन्‍्तड़ वचनकारोंने जिस प्रकारके तत्त्वज्ञानगा आसरा लिया है उसको 
शिवाद्वत, श्रथवा विशेषाहत, श्रथवा शक्ति-विशिष्टाह्त, अथवा कहीं-कहीं 
'शिवयोग' भी कहा है | इस अद्वेतमें शिव ही श्रात्यंतिक तत्त्व है, इस लिए इसे 
शिवाद्वेत कहते हैं। यह विशेष प्रकारका अद्वेत है इस लिए इसे विशेषाह्त कहते 
हैं। तथा शिव ही इस सिद्धांतका परम देवत है इस लिए शिवयोग और शक्तिसे 
विशिष्ट प्रकारके अह्तानु भव होनेसे शक्ति-विशिष्टाद्वैत कहते हैं। नाम अनेक 
प्रकारके होने पर भी तत्त्वज्ञान 'भ्रद्वेत' है। इसमें त्रिकालाबाधित सत्य-तत्त्व 
एक ही है। उसको 'पर शिव" 'परासंवित' श्रथवा 'पराहंता' झ्रादि कहते हैं । 
वेदांतियोंने इसको परमात्म परब्रह्म, श्रथवा पुरुषोत्तम आदि कहा है । उस सर्वा- 
तीत तत््वकी वचनकारोंने “वह न सग्रुण न निर्गुण, न सकल न निःकल” आदि 
कहा है । वस्तुत: सगुण, निर्गुण आदि शब्द हंद्व-सूचक हैं, सापेक्ष सृष्टिके हैं और 
वह निरपेक्ष है । एकरस है । सर्वंसम है। जहाँ गुराकी कल्पना भी नहीं की 
जा सकती वह सगुण अथवा निर्गुण है, ऐसा कंसे कहें ? वहाँ ऐसे शब्दोंके लिए 
स्थान ही कहां ? पर-शिव केवल निरपेक्ष है | अ्रतीत है | अ्वेय है। फिर भी 
सममानेके लिए 'वह' शब्दकी पोशाक पहनता है | तब वचनकार उसे निरालंब, 
निरवय, अगोचर, निरलेप, निरंजन, शून्य निःशुन्यके परेका, अज्ञेय, नाद विद 
कालातीत, क्व्वितीत, चैतन्य मय, ज्योतिर्मय, अ्रद्वय श्रादि कहते हैं ॥ कितना 
ही क्यों न कहें, समग्र शब्द-कोश क्‍्योंन खर्च करें वह' श्रवर्णनीय ही है । 

इसपर प्रश्न यह उठता है यदि 'वह' अद्वय है, श्रतीत और निहवन्द्र है, एक 
रस तथा नि:कल है तो इस विदश्वमें दिखाई देने वाला यह नानात्व अथवा 
अनेकत्व कैसे ? दूसरे शब्दोंमें कहना हो तो 'एकरस परशिव' से “अनेक रस'' 
विश्व कैसे उत्पन्न हुआ ? 





१. मूक कद कनतिनंते | 


साम्प्रदायिक स्वरूप अथवा पषट्स्थल शास्त्र छः 


इसके उत्तरमें वचनकारोंने कहा है, शिवने स्वलीलार्थ ३६ तत्वोंका 
निर्माण किया | अब यहाँ यह देखना है कि इन ३६ तत्वों की उत्क्रांति कंसे 
हुई ? वचनकार कहते हैं, सर्व प्रथम शिवमें शिव और शक्ति ऐसे दोः 
तत्वोंके दर्शन हुए। यह दोनों चेतन्यमय थे । किन्तु शिवतत्व प्रकाशात्मक 
था और शक्तितत्व विमर्शात्मक। शक्ति-तत्व ही इस सृष्टि का कारण 
है | बादमें 'सादाख्य/ तत्व अस्तित्वमें आया। 'सत्‌ आख्य: यतः:सादाख्य:” 
यह इसका निरुक्‍त है । श्रर्थात्‌ जिससे अस्तित्वकी कल्पना प्रारंभ होती है वह. 
सादाख्यतत्व है। उसे सदाशिव भी कहा है। बादमें ईश्वर भर शुद्ध विद्याका. 
प्रादर्भाव हुआ । ईश्वर तत्व सृष्टि निर्माणका द्योतक है। तथा शुद्ध विद्या तत्व 
निर्मल, स्पष्ट ऐक्यज्ञानका द्योतक है। इस प्रकार 'शिव” शक्ति! सादाखू्यँ 
(अथवा सदाशिव) ईश्वर और शुद्ध विद्या ये पांच तत्व चिन्मय हैं । यहां: 
ह्ैत भाव उत्पन्त हुआ दीखता है, किन्तु अनुभवमें वह अद्वेत ही है । इसीलिये 
शुद्धतत्वः श्रथवा 'शिवतत्व' कहलाते हैं | परशिव कालातीत है। शिव और 
शक्ति 'अविना भाव” से युक्त होनेसे निःकल हैं। सदाशिव, ईश्वर और शुद्ध. 
विद्यातत्व 'सकल' 'नि:कल' हैं । उसमेंसे सकलका बीज अंकुरित होता हुआ: 
दिखाई पड़ता है | बादमें 'माया' का प्रादुर्भाव हुआ । 'माया' से हढंत सुष्टिका: 
निर्माण हुआ । मायाका अर्थ मूल चित्‌ शक्तिकी विमर्शा शक्ति, श्रथवा आवरण 
दव्ति है। मायामें नूतन वस्तु, भ्रथवा तत्वको निर्माण करनेकी शक्ति नहीं: 
होती । किन्तु वह तत्व को भ्रावृत्तकर, तत्व१र आवरण डालकर, देखनेवालेके ज्ञान. 
का संकोच करती है, श्रर्थात्‌ उसका काम वही है जो श्रन्धकार का होता है। माया 
के विषयमें कहा है, “स्वरूपावरणों यस्या: शक्‍्तय: सततोत्यिता:।” वह सतत चित्‌" 
दक्तिका रूप ढकनेका काम करती है । मायाके साथ और पांच तत्व हैं। वह 
मायाकी सहायता करते हैं। तत्वोंको 'कंचुकी' कहते हैं, यह पांच तत्व हैं, (१) 
कला, (२) काल, (३) नियति, (४) राग, (५)विद्या । 'कला' शक्तिशाली होती 
है । 'काल' अनुभवका परिच्छेद करता है । 'नियति' स्वातंत्र्य हरण करती है ! 
उसका नियमन करती है । 'राग' अशक्ति निर्माण करता हैं। “विद्या” श्रल्पज्ञान 
देनेवाली होती है | इनके बाद “पुरुष” तत्व है। वह व्यक्तित्व, भोक्‍्तत्व तथा "मैं? 
इस संकुचित भावकी नींव है। 'माया' “कला” 'काल' 'मियति' 'राग! 'पुरुष' ये सात 
तत्व शुद्ध-थशुद्ध हैं। अथवा विद्यातत्व हैं । इसके वाद सांख्यके प्रसिद्ध २४ तत्व 
आते हैं। उसमें प्रकृति, महत्‌ अ्रथवा बुद्धि, अहंका र, मन, पंच ज्ञानेंद्रिय, पंचकर्मे द्विय,. 
पंचतन्मात्राएं तथा पंच महाभूत यह तत्व हैं। यह सव सकल हैं। यह सब 
संसार इन्हीं तत्वोंसे बना है। इन सब तत्वोंका एक नक्शा बनाया जाय तोः 
समभकेमें आासान होगा और एक हृष्टिमें सबकी आँखोंके सामाने झा जाएगा । 


ग्छ्ड चचन-साहित्य-परिच्य 


परासंवित्‌ भ्रथवा परशिव अथवा परहंता . 





| हे 
(२) शिव+-चितृका प्रकाशरूप (३) शर्क्ति-->चितु का विमर्शा रूप 
(४) संदाशिव अथवा सादाख्य तत्त्व ) शुद्ध तत्व 
(५) ईइवर, (६) सद्‌ विद्या श्रथवा श्रथवा 
शुद्ध विद्या चित्‌ तत्व 
। ॥ 
(७) माया, (५) कला, (६) काल, शुद्धाशुद्ध 
(१०) नियति, (११) राग, (१२) विद्या, » तत्व अथवा 
(१३) पुरुष । विद्या तत्व 


(१४) चिगुणात्मक प्रकृति, (१५) महत्‌ अथवा अशुद्ध 
बुद्धि, (१६) श्रहंकार, (१७) मन (१८-२२) अथवा 
पंचन्ञानेंद्रिय (२३-२७) पंचकर्मेद्रिय (२८-३२) ६ , अ्रचित्‌ 
पंचतन्मात्राएं, (३२-३६) पंचमहाभूत । 2 तत्व 
उपरोक्त ३६ तत्वोंकी उत्क्रातिकी कल्पनाको स्पष्ट रूपसे जान लेना 
चाहिए। जो एक है वह अनेक होकर भी फिर एक-ही-एक होनेका अनुभव 
'कैसे करेगा ? जो एक है वह केवल अपने संकल्पसे (क्रियासे नहीं, अमेक हुआ है । 
इसलिए उस एकमें किसी प्रकारकी विक्ृति नहीं शायी । शिवकी माया शक््तिसे, 
अथवा आवरण शक्तिसे भ्रथवा निगूहन शक्तिसे जीवोंको अनेकता दिखायी देती है । 
यह दिखायी देनेवाली बात केवल भास है। यह सदसद्‌ विलक्षण और 
अनिर्वेचनीय है । विवते है। यह हुआ शॉंकराह्ृतका मत । कितु वचनकारोंके 
अनुसार यह श्रनुभवमें श्रानेवाला सत्य है। विवत अथवा मिथ्या नहीं है । 
जजिस मूल माया शक्तिसे एकत्वमें अ्रनेकत्वका अनुभव होता है वह आणव 
मल है । आशवमलके कारण जीव, अपना शिवभाव खोकर जीवभाव धारण 
करता है। यही माया है। यह मायामल क्या है ? यह वस्तुरूप है, श्रतः 
'विश्वका कारण है अर्थात्‌ अनेकत्वका कारण है । इसको आ्राणव मलका स्थूल 
रूप कह सकते हैं। तीसरा है कामिक मल । कर्म अ्रनादि है। वह धर्माधर्म 
रूप हैं । जीवके साथ यही तीन मल, आरविक मल, माया मल, तथा कामिक 
मल हैं । इसीलिए मनुष्यको अनेकत्वका अनुभव होता है | इन मलोंका श्वति- 
क्रमण करना ही श्रद्वेत है । इन मलपाशोंका अतिक्रमण करना, श्रथवा इन 
मलपाशोंको तोड़ना मुक्ति हैं। श्रव तक एकत्व, श्रनेकत्व, . तथा भायाका मुंह 
देखा परिचय हुआ । अ्व जीवके स्वरूपका विचार करें । 
ड्च ३६ तत्त्वोंमें पुरुष नामक जो तेरहवां तत्व है, वह जीव स्थल है । 
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सूलतः जीव चंतन्यस्वरूप है । कितु वह त्रिविध मलपाशसे आवद्ध है । इससे वह 
-अल्पज्ञ, श्रल्पशवत हुआ्ना । श्रहंभावसे सुख-दु:खका भोग करने लगता है । प्रकृति 
आदि तत्त्वोंका बना हुआ स्थूल शरीर धारणकर लेता है | श्ौर तीनों प्रकार के 
मल-पाशसे श्रावद्ध होकर अ्रहंकार-वश पुन:-पुनः जन्म-मरणके प्रवर्तनमें पड़ता 
है | कितु यह मूलतः मूल चैतन्यका ही अंश है। वीज रुपसे सच्चिदानंद है । 
इसलिए वह अपने “निजत्व” को अ्रथवा सत्यरूपको प्राप्त करता चाहता है । 
वह श्रपने इस ध्येयको प्राप्त करनेका जो प्रयास करता है उसे साधना कहते 
:हैं। साधकको, तत्वज्ञानके इस सिद्धान्तका, अपने जीवनकी ग्राश्ा-त्राकांक्षाओं 
का प्रतःकरण करके, संशोधन करके, जीवनके आत्यर्तिक ध्येयके साथ उसका 
विरोध न आते हुए, इन दोनोंमें श्रविरोधी मेल विठाकर उस आआात्यतिक 
ध्येयको प्राप्त करनेका प्रयास करना चाहिए। इस तत्त्वज्ञानके अनुसार जीव 
उस एकरस महान चैतन्य सागरका, श्रथवा चितृ-सागरका एक अल्पसा श्रंश 
हैं; मानो छोटा-सा तुषार कण हो । वह पृथक्‌ होकर चित्तके श्रावरण, शवित 
अहंकार श्रादिके कारण श्रल्पन्ञ है। अ्रल्पशक्त है । श्रथवा महान चिदृज्योति 
का छोटा-सा स्फुलिंग है । वह श्रल्पन्नता श्रहंकार ग्रादिके बवंडरमें फंस कर 
“इस संसार-सागरके इन्द्रोंके थपेड़ोंमें चूर-चूर हो रहा है। फिर भी वह महान 
ज्योतिमयका स्फुलिंग है। इससे मायाजन्य दुर्वलताका कबच तोड़ कर, त्रिविध 
मलपाशोंकों तोड़कर मुबत होना चाहता है। प्रत्येक जीवकी यह आशा है । 
'यही आ्ाकांक्षा है। इसलिए वह चड़पता है । 
प्रत्येक जीव, प्रत्येक अ्रवस्थामें, जँंसे जागृतावस्थामें, स्वप्न श्रीर सुपुप्तिमें, 
'सुखकी आकांक्षा करता है। चाहे वह अल्पज्ञानी हो या महाज्ञानी, चाहे श्री- 
मान हो या श्रकिचन, चाहे श्रज्ञानी हो या विज्ञानी, चाहे विद्वान हो या अपढ़, 
चाहे भूपाल हो या गोपाल, चाहे स्त्री हो या पुरुष, चाहे वालक हो या वृद्ध, 
'सभी सुख चाहते हैँ। इन सबकी श्राशा द्ार्काँक्षा एक है। सबकी महत्त्वाकांक्षा 
एक है । श्रौर वह है सुख । शाशवत सख । नित्य सूख । कभी दुखका कारण न 
बनने वाला सुख । जीवनका श्रर्थ ही सुखकी खोज है। जीव अथवा प्रत्येक जीवधारी 
इसी सुखकी खोजके लिए भटकता है । क्षरिक सुखोंके पीछे पड़ता है । उसके 
'पाते ही सुखी होता है । खोते ही फिर दुखी । इससे प्राप्त सूख समाप्त होकर 
नये दुः:ख़का कारण बनता है । इसलिए वह दुःख मिश्रित सुख है। इससे सुखकी 
-तृष्णा श्रोर भड़कती है। मायाका कार्य यही है। सुख आते ही उसके पीछे 
छिपे हुए दुःख पर वह परदा डालती है। सुखके हाथमें आते ही दुःख परसे 
परदा ह॒टातती है। इससे मनुष्य शाशवत सुखकी श्रोर नहीं मुड़ता। शाश्वत 
'सुख श्र जीव इस बीचमें मायाका परदा है, अथवा इस अंधकारकी छाया है 
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मनुष्य प्राणी कभी सुख और कभी दुःखके इन्हें उलभ जाता है। इसलिए 
वचनकार कहते हैं, भरे : तुम्हें स्वगं-सुखभी मिला, कितु जिस क्षणमें मिला' 
उसी क्षणमें समाप्त हुआ | तुम्हें यह देखनेका भी समय नहीं मिला कि वहः 
सुख था या दुःख ! तब उस सुखकी कीमत ही क्या ! सुख पाञ्नो तो ऐसा सुख 
पा्नो कि एक बार पानेके वाद वह सदाके लिए तुम्हारा हो जाब। ऐसाः 
शाश्वत सुख, विशुद्ध सुख, निरालम्ब सुख, कैसे पाया जाय ? उस मायातीतः 
शिवको अपना सव्वस्व समपंरण करो । उसकी शरण जाझो । एक वार उसके 
चरणखोंका आसरा मिला कि वस शाइवत सुख-भंडारके स्वामी बने । इस 
शाइवत सुखको ही मुक्ति कहा है । यही मानवी जीवनका एक मात्र आत्यंतिक' 
घ्येय है । 
अब वचन साहित्यके पारिभाषिक शब्दों द्वारा इसका विवेचन करना होः 
तो लिय ही परतत्व है | अंग ही जीव है । लिग पूर्ण है। अंग अपूर्णो है। अंग 
का यह अपूर्णेत्व मायाके कारण है । यही रुकावट है। यह रुकावट दूर होदेः 
ही निरभ्र नील-गगनमें निर्मित इंद्र-घनुष जेसे उसी आकाझशमें विलीन होता 
है, शांत हवामें से उद्भूत ववंडर जैसे उसी हवामें डूब जाता है, वैसे ही अंग 
लिगमें ऐक्य होकर उसीमें विलीन हो जाएगा। यह लिगांग सामरस्य है।' 
इस सामरस्यसे, अथवा ऐक्यसे, अथवा विलीनीकरणसे, अंगकी अपूर्णाता। 
नष्ट होगी । उसके सुख-दुःख आदि दंद्व गल जाएंगे । भर परिपूर्णाताके लक्षण 
उमड़ पड़ेगे। यही अद्वेत्तानंद है । यही सारुप्य मुक्ति है। यही परम गति है |. 
यही मानव का साध्य हैं। इस मुक्तिको वचन साहित्यकी १रिभाषाके अनुसारः 
पट्‌-स्थलका ऐक्य-स्थल कहते हैं । वचनामृत के ४६-५७ और ४८वें वचन यही" 
कहते हैं । 
| इस साध्यको प्राप्त करनेके प्रयासको साधना कहते हैं। इस साधना- 
सोपानके अथवा साधना-पथकी छ; सीढ़ियां अथवा छः पड़ाव हैँ । उन्हें वचनकारु 
पद-स्थल अथवा षडध्व कहते हैं। साधना-पथपर कदम रखनेके पश्चात्‌ 'सिद्ध: 
पर्दा, अथवा वचनकारोंका 'शुन्य संपादन! करने तक दीचके ये छः पड़ाव: 
हैं। साधना-पथमें साधक किस स्थलपर है, वहांसे जीव श्रौर शिव अथवा अंग 
और लिगका क्या संबंध है, यह पट्-स्थल-सिद्धांत स्पष्ट करता है। सृष्टिके: 
मूलमें प्रवृत्ति है। और भक्तिके मूलमें निवृत्ति। सृष्टि माया-शक्तिका कामः 
है। और मुक्ति भक्तिक्रा परिणाम | अंग-लिंग अथवा जीव-शिवका संबंध: 
पृज्य-पूजक श्रथवा सेव्य-सेचकका-सा है । मायासे विषयासक्ति निर्माण होती' 
है ओर भक्तिसे लिगासक्ति । साधना भ्रौर भक्तिसे धीरे-धीरे अंग मायासे दर 
होते-होते लिगके समीप होता जाता है और, अन्तमें लिगमें विलीव हो जाताः 
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है | अंगकी व्याख्या करते समय सूत्रकारों ने कहा है, “अ्रम्‌ इति ब्रह्म सन्मात्र॑ गच्छ- 
तीति गमुच्यते!” अर्थात्‌ ब्रह्मकी श्रोर चलनेवाला तत्व ही श्रंग है । शिव शक्ति-मुख 
से सृष्टिका निर्माण करता है। श्रौर भक्ति-मुखसे अंगको मुक्त करता है। 
'परमार्थकी हृष्टिसे शक्तिऔर मायामें कोई अंतर नहीं है, क्योंकि वे दोनों शिव 
की प्रवृत्तियां हैं। शक्ति और भक्ति अथवा प्रवृत्ति और निवृत्ति शिवके इवास- 
'निश्वास हैं | शिव ही लिग-स्थलमें शक्तिके रूपसे और अंगस्थलमें भक्तिके रूपसे 
, वास करता है। अश्ंग और लिगके श्रलग-अलग छः स्थल हैं। लिगमें इष्ट लिग, 
प्राण लिंग और भाव लिंग, ये तीनों प्रकार हैं। इन तीनके दो-दो प्रकार बने । 
जैसे इृष्ट लिगके गुरू लिंग और श्राचार लिंग, प्राण लिगके प्रसाद लिंग और 
चर लिंग तथा भाव लिगके शिव लिंग और महा लिग। ये छः: लिग स्थल हैं । 
इन लिग स्थलोंकी भांति छः अंग स्थल भी हैं । प्रथम, इसके भी त्यागांग, 
भोगांग, और योगांग, ये तीन भेद हुए। प्रत्येकके दो-दो प्रकार बने। जैसे 
त्यागांगका 'भक्त' शौर 'महेश', भोगांग का 'प्रसादि' और प्राणलिंगी' तथा योगाँग- 
के शरण, और 'ऐक्य'। ये छः अंगस्थल कहलाते हैं। इन छः स्थलोंका 
श्र्थ श्रौर इनके लक्षणोंकों जान लिया कि षटस्थलीकी पूर्णा बौद्धक जानकारी 
हो गई । 
स्थूल शरीरके साथ सतत रखनेके लिये, श्रोर पूजादिके आश्चयरूप, गृरु 
दीक्षाके समय जो लिंग देता है उसे 'इष्ट लिग” कहते हैं | प्राणादिके साथ जिस 
सुक्ष्म लिगका संबंध रहता है वह 'प्राणलिग' है। गुरु मंत्र-दीक्षाके समय यह 
मंत्रके रूपमें अपनेसे दीक्षित शिष्यको देता है। केवल चिन्मय स्वरूप लिंग, 
आत्म लिग, जो साधककी आत्मासे ही संवंधित है भाव लिंग” कहलाता है । गुरु 
ज्ञानोपदेश द्वारा वह अपने शिष्यको देता है । इसमेंसे इष्ठ लिग आानंदरूप होता 
है। प्राण लिग चिद्रूप होता है। और भाव लिंग सद्रूप होता है। इन लिग- 
स्थलोंके श्रनुरूप उनसे संबंधित जो अंग रूप हैं अ्रव उन्हें देखें । 
वाह्म-विषयादिकी आसक्ति छोड़कर जो लिगकी उपासना करता है उस स्थुल 
शरीरको 'त्याग्रांगः कहते हैं। विषयासक्तिके त्यागके बाद सभी भोगोंकों 
भगवान्‌का प्रश्ताद मानकर भोगनेवाला 'भोगांग! कहलाता है। इस “भोगांग' 
स्थलसे साधक शिवयोगी बनता है। सब वासनाग्रोंसे मुक्त होनेके बाद, ज्ञानोदय 
होता है। ज्ञानोदय होनेसे शरीर शुद्ध होता है । तब साधक योग्रांगमें शिवज्ञान- 
से युक्त होकर स्वेत्र शिवका ही दर्शन करता है। उसके लिए 'सर्व शिवमयं 
जगत्‌' होता है । साधकके जीवनमें शिवयोग और उससे मिलनेवाला श्ानंद इस 
परम सुखमें व्याप्त हो जाता है, इसलिए इसको योगांग कहते हैं । वचनक्वारों ते 
अपने वचनोंमें इन छः स्थलोंका सविस्तर वर्णांन किया है । 
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भक्त-स्थलके लक्षण संपूर्ण श्रद्धासे, भक्तिपूवेक, गुर, लिय और जंगम की” 
पूजा करना, तथा गरुरुके भ्रादेशानुसार शिवाचार करना है। महेश स्थलमें निष्ठाः 
श्र्थात्‌ बढ़ता, तथा गरुरके शासनानुसार आचररा श्रावश्यक लक्षण हैं। इन दोनों- 
स्थलोंमें गुरुपूजा, लिग पूजा, जंगम पूजा, भस्म धारण, रुद्राक्ष धारण, लिग धारण 
गुरु जंगमोंका पादोदक सेवन, गुरु जंगमोंका प्रसाद ग्रहण, यह अ्रष्टावरण नि्तांत' 
्रावश्यक हैं। वचनकारोंके कथनानुसार गुरु ज्ञानकी मूर्ति है। लिग परमात्मा- 
का प्रतीक है । जंगम साक्षात्कारी है। जंगम साक्षात्कारी और पूर्ण भक्त होता 
है । भस्म अ्रंतर-वाह्मकी शुद्धि करनेमें समर्थ है। रुद्राक्ष ज्ञानका चिह्न है।ः 
पादोदक शिवानुग्रहका द्योतक है तो प्रसाद ग्रहणा सवोरषण।का । वचनकारोंने 
यह भी स्पष्ट कहा है कि परंपरानुसार इसका अंधानुकरण नहीं करना चाहिए । 
यदि ऐसा किया गया तो वह दंभाचरण होगा । इस लिए साधकको कुछ भी' 
करते समय सोच-समभकर, ठीक तरह समझकर, सतत श्रपना ध्येय अ्रांखोंके 
सामने रखते हुए श्रष्टावरणका आचरण करना चाहिए। ऐसा करनेसे गुरु 
प्रत्यक्ष शानरूप होकर श्रन्तःकररणामें प्रवेश करेगा । लिंग प्रत्यक्ष होकर साक्षा- 
त्कार होगा । जीवके अंग गुण नष्ट होंगे। लिग ग्रुणोंका विकास होता जाएगा।+४ 
और अंतमें ऐक्य होगा । 

त्यागांगकी तरह भोगांगके भी दो स्थल हैं। एक 'प्रसादि', दूसरा 'प्राण- 
लिगी। शिवापित ही स्वीकार करना, तथा किसी भी स्थितिमें शिवापित प्रसादको' 
अस्वीकार न करना प्रसादिके मुख्य लक्षण हैं। जो कुछ मिलता है वह सब 
ईदवरापण करके उसको भ्रसादरूप ग्रहण करनेसे विषय-वासना तथा सूक्ष्म 
श्रासक्तिका भी क्षय होता जाएगा। इससे धीरे-धीरे अंग गुणोंका भी क्षय होगा । 
जैसे-जैसे अंग गुणों का क्षय होता जाएगा यह अनुभव होगा कि लिंग ही 
मेरा प्राण है, लिग श्र मेरा प्राण भिन्‍न नहीं हैं । यह अनुभव ही 'प्राशलिगी” 
का अनुभव है। तब साधक भोगांगके प्राणलिगी स्थलमें पहुंचेगा । इससे प्राण- 
लिंग श्रौर शिवाहतका बोध होना प्रारम्भ होगा । यह भाव हृढ़ होगा । जैसे- 
जैसे यह शिवाहईत भाव हृढ़ होता गया, भोगांग योगांगमे परिवर्तित होता 
, जाएगा | योगांग में भी दो स्थल हैं । उनको 'शरण' श्रौर 'ऐक्य स्थल' कहते हैं । 
शिवाद्वेतके अनुभंवसे ईष्णानयका नाश होगा। ईष्णात्रयका श्रर्थ वित्तेष्णा, 
पुत्रेष्णा तथा लोकेष्णा है। इनका अतिक्रमण करके केवल शिवध्यानमें रत 
रहना ही शरणस्थल है । यही शरणस्थलका मुख्य लक्षरा है । इसके बाद सर्देव 
शिवलिंगमें ऐक्यावस्थाका अ्रनुभव करना रह जाता है। इस ऐक्यावस्थाके 
अनुभवको ऐक्यस्थल कहते हैं । यहां साधकके अंग-गुण शून्य हो जाते हैं ! यही 
-.. वचनकारोंका बुन्यसंपादन' है । यही आत्यंतिक ध्येय है । इसको प्राप्त करनेके 
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लिए ही मनुंष्यका सारा प्रयत्न है । जिसने इसे प्राप्त कर लिया वह कृत-कृत्य: 
हो जाता है | कृतार्थ हो जाता है | शाइवत सुख-साम्राज्यका स्वामी बनता है।' 
फिर उसके पास दुःख कभी फटकता ही नहीं । 

अब तक छ; अंगस्थल शोर लिंगस्थलोंका संक्षेपमें विवेचन किया गया।: 
्रव इन स्थलोंके परस्पर संबंधका भी जरा विचार करें। अ्रंगस्थलके त्यागांग',. 
भोगांग और योगांगका संबंध क्रमश: लिंगस्थलके इषप्ठटलिग, प्राणलिग श्रौर भाव-- 
लिगसे है । '्यागांग के भक्त” और “महेश स्थलका संबंध “इ्टलिंग” के: 
आचारलिग' और गुरुलिग' से है 'भोगांग के प्रसादि! और प्राणालिगी' का: 
संबंध 'शिवलिंग' और “चरलिंग' से है। श्रौर 'योगांग' के शरण और 
शऐक्य-स्थल का संबंध 'भावलिंग के 'प्रसादलिग” और 'महालिग' से है । इन छः 
अंगस्थलों और लिगस्थलोंमें शक्ति श्रौर भक्तिका अ्रधिष्ठान है । वचन-साहित्यमें 
उन-उन स्थलोंमें स्थित शक्ति और भक्तिका सुंदर विवेचन श्राया है। लिग- 
स्थलके श्राचारलिंग, ग्रुरुलिग, शिवलिंग, चरलिंग श्रथवा जंगमलिंग, प्रसादरलिगः 
तथा महालिंग इन छः स्थलोंमें शिव-शक्तिकी क्रमश: क्रियाशक्ति, ज्ञानशक्ति,. 
इच्छाशक्ति, श्रादिशक्ति, पराशक्ति तथा चित्तशक्तिका श्रधिण्ठान है 
श्रौर छः अंगस्थलोंमें क्रमशः भक्‍तस्थलमें सदभक्ति, महेशस्थलमें नैष्ठिकाः 
भक्ति, प्रसादिस्थलमें अवधानभक्ति, प्राणलिगीस्थलमें अनुभाव भक्ति, 
शरणस्थलमें श्रानंद-भक्ति और ऐक्यस्थलमें समरस-भक्तिका अ्रधिष्ठान: 
होता है । 

मूलतः अंगके ओर लिगके श्रथवा जीवके और शिवके ये छः स्थल हैं ।. 
इनके संमिश्रणसे ३६-१०१ तथा २१६ स्थल बना लिये गये हैं। यह सब 
परस्पर भिन्‍न, अथवा इन छः स्थलोंसे अतिरिक्त श्रथवा छः स्थलोंके विरोधी 
नहीं है। भक्‍तस्थलका अतिक्रमण करके महेशस्थलमें प्रवेश किये हुए भकतके 
लिए भक्‍तस्थलके श्राचार-विचार छोड़ने चाहिए, ऐसा नहीं है। भक्‍तस्थलके- 
साधकको महेशस्थलका झ्राचरण नहीं करना चाहिए, ऐसा भी नहीं है। बसवे- 
इबरके जीवनका यदि अध्ययन किया जाए तो ऐक्यावस्थाको प्राप्त करनेके बाद: 
भी उन्होंने भक्तस्थलका आचार नहीं छोड़ा था और उनको किसीने 'ऐक्यभक्‍्त' 
नहीं कहा । जब कभी उनके विषयमें श्रथवा उनकी साधनाके विपषयमें किसीने- 
कुछ कहा तव 'परमभ्क्‍त' अथवा “भक्ति भंडारि' ही कहा। इन छः: स्थलोंके: 
अलावा ३६ स्थल, अ्रथवा १०१ स्थल, अथवा २१६ स्थल केवल बौद्धिक विलास- 
सा है। साथ-साथ यह भी कह सकते हैं कि व्यवहारमें उत्तका कोई खास प्रयो-: 
जन भी नहीं है । यह मूल आगमोंमें नहीं है। केवल वचनकारोंने इसका: 
विकास किया है। इसका विकास इस प्रकार हुआ्रा है; जैसे भकतका भक्त, 
भवतका महेश, भक्‍तका प्रसादि, भकतका प्राणलिगी, भकतका शरण, भक्‍तकाः 
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- ऐक्य । इस तरह ६ >८ ६--३६ स्थलोंका विकास किया गया । श्रंगस्थलोंके साथ 
लिगस्थलोंका-संबंध जोड़ा गया है । इसी प्रकार भक्तका झ्राचारलिंग, भक्तका 
गुरुलिंग, भकक्‍्तका शिवलिंग, भकतका चरलिग, भकतका प्रसादलिंग और भक्‍तका 
सहालिंग | इस रीतिसे यह संख्या २१६ तक वढ़ायी गयी है। जैसे ६ >( ६--३६ है, 
चेसे ही ३६०८ ६७-२१६ स्थल हुए हैं । ग्ुब्बी मल्‍्लण्णजी नामके एक लेखकने 
“पट्स्थल सारामृत” नामसे एक पुस्तक लिखी है । उसमें सब सविस्तर विवेचन 
है। सामन्यतया षटस्थलको एक हृष्टिपातमें जान लेनेके लिए नीचे लिखा हुआ 


नक्शा सहायक होगा । 
[लिगस्थल | 


नि:कल परशिव 


चित 


धर 


शिव--शकत्यात्मक -- नि:कल तत्व 


लिगस्थल शक्ति-प्रवृत्ति -ठपास्य-शिव अंगस्थल 
कक न न कम कक पक 
॥ | | 


इप्चलिग प्राणलिंग' भावलिंग 





| | 
आचारलिंग गुरुलिग शिवलिंग चरलिंग प्रसादरलिग महालिग 
क्रियाशक्ति, ज्ञानशक्ति, इच्छाशक्ति, आदिशक्ति, पराशक्ति, चित्‌शक्ति 
लिंगस्थलकी तरह अंगस्थलका नक्शा इस प्रकार बनेगा--- 
[अ्रंगस्थल ] 
चित्‌ 


शिवशक्त्यात्मक निःकल शिवतत्व 


| | 


लिगस्थल अंगस्थल' 


| 
| | 


त्यागांग भोगांग योगांग 
5 5 
| | | ४ | | | 
भक्त महेश प्रसादि प्राणालिंगी शरण ऐक्य 


| | | | 
सद्भक्ति नैष्ठिकाभक्ति अवधानभविति अनुभाव- आनंद- . समरस- 
भक्ति भक्ति भक्ति 








रॉ 
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अबतक श्रागमकार तथा वचनकारों द्वारा वरणित सर्धने'तुत्र का, रथ 
साधना चक्रका अथवा उपासना पद्धतिका अथवा पटस्थल पर शस्त्रकोरटि 
हुआ । अ्रव वीर-शैव संप्रदायके आचार-विचार देखें । 

शिवभक्तको शैव कहते हैं । शवके लिए शिव ही सर्वोत्तम है। तथा वीर- 
दौव शैव-सर्वोत्तम हैं। सब वचनकार वीरदैव हैं। शैव संप्रदायमें भी भिन्‍त- 
भिन्‍न प्रकारकी उपासना-पद्धति चलती है। उपासना-भिन्‍नताके कारण आगम- 
कारोंने शवोंमें भी सात प्रकार माने हैं। उन सबका नाम इसी श्रध्यायमें अन्यत्र 
दिया गया है । कितु कुछ अन्य आगमकारोंने शुद्ध-शंवादि चार भेद ही दिखाये 
हैं और कभी कुछ श्रागमोंमें सामान्‍्य-शवादि पांच प्रकार बताये है। कितु इस 
पुस्तकमें केवल वीरशैबोंके भ्राचार-विचारका विवेचन करना है। क्योंकि 
वचन-साहित्य वीरशव संप्रदायका धर्मशास्त्र है। वह अन्य शैवोंका विचार नहीं 
करता । यह पहले ही कहा जा छुका है कि जैसे सब शैवोंके लिए शिव सर्वोत्तम 
है वेसे शैवोंमें वीरशेव सर्वोत्तम है। भारतके 'शैव', “ेष्णव” तथा 'शाक्त' इन 
तीनों पंथोंमें 'बीर' उपपदका प्रयोग किया गया है। “वीर' का अर्थ है 'श्रेष्ठ' । 
शाक्‍तोंमें 'वीर साधक' का अर्थ होता है 'रजोगुण प्रधान साधक।” आगमकारों- 
ने वीरशवका निरुकत “एक एवायमेतस्मिन्‌ सर्वास्मिन्‌ जगनीतयः। विशिष्ठ 
ईयते यस्मादवीर शैव इत्यभिधीयते ।” ऐसा किया है। ह 

कुछ श्रागमकारोंने श्रर्थ किया है कि “भवित-वेराग्यमें वीरताका उपयोग 
करनेवाला वीरदैव है ।” वातुलागम्में वीरशवोंके भी सामान्य वीरशव, विशेष 
वीरशैव, तथा निराभार वीरशँव ये तीन प्रकार किये हैं। इनमें निराभार 
सर्वेसंग-परित्याग किया हुआ शिवशरण होता है । यदि इसका इष्टलिग ब्नत- 
भंग हुआ तो केवल प्राणत्याग ही प्रायश्चित्त है। अपने ब्रतभंगमें प्राणत्याग 
करनेवाला यह वीरशव अथवा शैव-वीर । यदि किसीने उसके सामने शिव-निदा 
की तो उसकी जुबान खींचनेमें भी आगा-पीछा नहीं देखता । इसके कारण 
उसको शिवलोक भी जाना पड़े तो उसको इसकी परवाह नहीं होती । यदि 
किसी कारण उसके लिए यह संभव नहीं हुम्ना तो वह स्थान त्याग करेगा, कितु 
शिव निंदा नहीं सुनेगा । समय-समय पर आगमकारोंने अनेक प्रकारसे इस शब्द 
की व्याख्या की है। उन्होंने लिखा है, 'मुक्ति, वीर-शैवोंके हाथकी वात है ।' 
जिसने पाप-पुण्यका अतिक्रमण कर लिया हो वह निराभार होता है। 

वीरशैवत्वका भ्रनेक प्रकारका वर्णन मिलता है । यह सब अन्य शैवोंसे इनकी 
उत्कृपता दिखानेके लिए पर्याप्त है। शिवमें समरस होना इनका अंतिम साध्य 
है । उनकी परिभाषाके अ्रनुसार जीवको अंग और शिवको लिग माना जाए तो 
लिगांग सामरस्य इनका ध्येय है। दीक्षाग्रहशसे इस साधना-चक्रका प्रारंभ 





झर वचन-साहित्य-परिचय 


होता है। दीक्षामें तीन प्रकारकी दीक्षाएं हैं। पहली क्रियादीक्षा, दूसरी मांत्री 
दीक्षा और तीसरी वेद्यादीक्षा । क्रियादीक्षासे इष्टलिंग हथेलीपर दिया जाता 
हैं। मांजीदीक्षासे प्राणलिंग और वेद्यादीक्षा से भांवलिंगकों प्राण और आत्तमामें 
प्रतिष्ठित किया जाता है। लिग्रग्रहण करनेके वाद वीरशवको नियमितरूपसे, 
नित्य, त्रिकाल शुचिभू त होकर लिगपूजा करनी चाहिए । यह अनिवार्य धम्मे- 
क॒त्य है। इष्टलिग शिलालिग ही सर्वोत्तम माना गया है। लिगग्रहण करनेके 
बाद अपने इशष्टलिगके श्रलावा अन्य लिगकी पूजा नहीं करनी चाहिए। लियग- 
ग्रहराके बाद जाति, कुल, लिंग आदि भेद भी नहीं माना जाता । लिंग घारण 
करनेवाला प्रत्येक वीरशैव प्रत्यक्ष शिवस्वरूप है, ऐसी भावना होनी चाहिए । 
उनको किसी प्रकारका शौचाशौच तथा स्पर्शास्पर्श दोष नहीं लग सकता | जो 
लिंग धारणा करता है वह वीरशव है । जिसके गलेमें लिंग नहीं होता, वह 'भवि' 
कहलाता है । वीर शैवको किसी 'भवि' के साथ कोई संबंध नहीं रखना चाहिए । 
यदि प्रत्यक्ष माता-पिता भी 'भवि' हों तो उनसे संबंध-विच्छेद करना चाहिए । 
जैसे पतित्नता स्त्री अपने पतिसे अनन्य और एकनिष्ठ होती है वेसे ही प्रत्येक 
वीरशैव अपने इष्टलिगसे एकनिष्ठ होता है। इस संप्रदायमें लिगको परमात्माका 
भ्रतीक माना जाता है । साधकके जीवनमें लिंग अत्यंत महत्वपूर्णा है। और जो 
महत्व लिगका है वही महत्व गुरु और जंगम का है । शिववबुद्धिसे गुरु और 
जंगम-पुजा करनी चाहिए, क्योंकि परमात्मा श्रकाय है। उसने कहा है, 'भकत 
काय मम काय । इसलिए इन लोगोंमें गुरु तथा जंगमोंका पादोदक और प्रसाद- 
अहरणकी परिपाटी है । इस आचारमें उच्छिष्टादि दोष न मानमनेकी धर्माज्ञा है । 
सब प्रकारका धर्म-कार्य करनेसे पहले रुद्राक्ष और भस्मधारण करना अनिवार्य 
है तथा पडक्षरी श्रथवा पंचाक्षरी जाप भी । 

इस संप्रादायमें अ्रष्टावरणके साथ पंचाचारका भी महत्व है | पंचाचारसे 
तात्पयं सदाचार', गणाचार', 'नित्याचार', 'शिवाचार' और “लिगाचार' से 
है। यम-नियमादिका पालन, मांस-मद्यादिका त्याग तथा शुद्ध सात्विक कर्म, 
सदाचार है। सत्य, धर्म, आदिके पालनकों गणाचार कहा गया है । झ्रावश्यकता 
घड़ी तो अपने जीवनका बलिदान करके भी गणाचारका पालन करना चाहिए, 
ऐसी धर्माज्ञा है। गुर, लिग और जंगमपुजा, जीविकोपार्जनके लिए नियमित्त 
कायक, 'दासोहम्‌' श्रादि नित्यकर्म नित्याचार कहलाता है । लिगधारीको शिवरूप 
सानकर शिवभावसे उनका सत्कार करना, उनका आदरातिथ्य करना शिवाचार 
है। निष्ठापुर्वक लिग-धारण, लिंगपूजा आदि लिगाचार है। तन-मन आ्रादिको 
अस्त करनेवाले व्यर्थंके ब्नत, उपवास, नियमादि न रखनेका शिवका स्पष्ट धर्मा- 
देश है। अ्रष्टावरण-पंचाचार आदिसे वीरशैव साधक साधना-सोपानकी एक-एक 


साम्प्रदायिक स्वरूप श्रथवां षटस्थल-शास्त्र य्रे 


सीढ़ी पर एक-एक लिंग-गुणकों धारण करता हुआ लिगैक्य प्रात करता है। 
जैसे, वह भक्त-स्थलमें निरहंकारी बनता है, महेश स्थलमें जानेके बाद उसमें 
जुचित्व भ्राता है, प्रसादि स्थलमें वह सुबुद्ध होता है, प्राणलिगी स्थलमें सुमनस्क 
होता है, शरण स्थलमें सुन्ानी वचकर वह ऐक्य स्थलमें लिगमें समरसेक्यका 
अनुभव करने लगता है। भक्ति ही वीरशवका मुख्य संवल है। वही उसका 
आदि, मध्य, और अंतिम साधन है । वचनकारोंने जगह-जगह भक्तके धर्ंके श्राच रण 
तथा लक्षणका सुंदर-सजीव वर्णन किया है। इसमें संशय नहीं कि वचनकारोंने 
जिवागमोंका अ्रनुकरण किया है। उन्हींसे स्फूर्ति और प्रेरणा पायी है। कितु वचन- 
साहित्य संस्कृत श्लागम-प्रंथोंकी कन्नड़ प्रतिलिपि नहीं है । अनेक वातोंमें उन्होंने 
अपना स्वतंत्र मत व्यक्त किया है | कई जगह श्रागमका विरोध भी किया है । 
जेसे आगमका रोने वर्णात्पित्ति, वर्णोका स्थान, चक्र, आदिको बड़ा महत्व दिया 
है, कितु वचनकारोंने इस सबको यत्किंचितु भी महत्व नहीं दिया । आगमकारोंने 
इप्ठ लिगके खो जानेपर अभ्रथवा उसके छिनन हो जानेपर प्राणांत प्रायश्चित्त 
कहा है, कितु वचनकारोंने इसका स्पष्ट निषेध किया है । उन्होंने स्पष्ठ शब्दोंमें 
चोषणाकी है, “इप्ठ लिग न कभी खो सकता न छिन्त-भिन्‍न हो सकता है ।” आगम- 

कारोंने कुछ हृदतक जाति-भेदको माना है। स्त्री तथा शुद्रोंको प्रशवरहित मंत्रो- 
बदेश देनेकी वात कही है। वचनकारोंने यह नहीं माना । उन्होंने स्पष्ठ शब्दोंमें 
कहा है, “लिंग धारणके बाद न कोई ब्राह्मण है, न कोई शुद्ध और चांडाल ! 

सब शिवस्वरूप हैं / आगमोंमें कहीं-कहीं निष्काम कर्मका सहत्व अवदय- कहा 
है, कितु उनका तंत्र” अधिकतर निवृत्ति-प्रधान है। कितु वचनकार तो “कायकमें 

ही कैलास' कहते हैं ! पूजामें व्यत्यय आया तो वे क्षम्य मानते हैं, कितु कायकममें 
आया हुआ च्यत्यय क्षम्य नहीं मानते। वे शिवसे भी यह कहते हुए नहीं ड रते, “मुक्ति 
अपने गलेमें लटका लो, मुझे: मेरा कायक ही पर्याप्त है।” इस प्रकार वचव- 
कारोंने अनेक प्रकारसे साधकोंका स्वतंत्र रूपसे और मौलिक पथ-प्रदर्शन किया 
है । इसलिए कन्नड़-वचन-साहित्य केवल उच्च कोटिका साहित्य ही नहीं रहा, 

कितु वह एक रूपसे सबके लिए आवश्यक मोक्ष-वास्त्र ही वन गया है। आध्या- 
तत्मिक साधकोंके लिए तो वह साधनाश्ञास्त्र है, जीवनशास्त्र है और पथ-प्रदर्शन 
में एक आंत्तरिक प्रकाश है, अंतिम समय तक काम आनेवाला पायेय है। 


वचन-साहित्यका सार-सर्देस्व 


पिछले अध्यायोंमें वचन साहित्यके बहिरंगका दशेच किया। वचनोंका 
साहित्यिक रूप देखा | वचनकारोंके साथुहिक करत त्व और व्यक्तिगत जीवनकी 
भलक पाई। उनकी उपासना-पद्धतिका अवलोकन किया। साधवा-चक्रका 
श्रध्ययन करके अंतरंगमें प्रवेश पाया । मनुष्य किसी वस्तुका बाह्य सौंदर्य देख 
कर चमत्कत होता है।। फिर उस सौंदर्यके पीछे, उस सॉंदर्यके उस पार, 
श्रथवा उस सौंदर्यके मूलमें जो तत्त्व है, जो सार-सर्वेस्व है उसको खोजनेका 
प्रयास करता है। यही तो मनुष्य-प्राणीकी विशेषता है। वचन-साहित्यके 
वहिरंगके विहंगावलोकनके बाद, उसके अंतरंग्में वैठकर उसके सार-सर्वेस्वको 
पानेका प्रयास करना स्वाभाविक है । ह 

यह पहले ही कहा जा चुका है कि कन्तड़-वचन-साहित्य वी रशैव संप्रदायका 
धर्म-शास्त्र है । कर्नाटकर्में उसको आदरके साथ “बचन-शास्त्र” कहा जाता है ! 
इस पुस्तकमें उसे वचन-साहित्य कहा है। शास्त्र नहीं कहा है । क्योंकि 
बचनोंकी शोर देखते समय, अथवा उनका चयन करते समय सांप्रदायिक हृष्टि- 
कोर नहीं रखा है । अपितु साहित्यिक दृष्टिकोण रखा है । जैसे किसी विद्वानुने 
कहा है, साहित्य भावव-जीवनका विज्ञान है। मानव-जीवनके अश्रन्यान्यक 
पहलुप्नोंका विवेचन-विश्लेषण करके मनुष्यको दिव्यत्वकी ओर अग्रसर होनेमें 
प्रेरणा और स्फूर्ति देवा उसका उद्देश्य है।” वचन-साहित्य इस कसौटी पर 
ज़रा उत्तरता है। इसीलिए उसको साहित्य कहा है। और भी एक बात है । 
विद्वान लोग कहते हैं कि साहित्य जीवनका अनुभव है, श्र वचनकार किसीः 
भी बातको अपने स्वानुभवसे अधिक महत्व नहीं देते थे । वह ऐसी किसी बात 
को स्वीकार नहीं करते थे जो उनके स्वानुभवकी कसौटी पर खरी न उतरतीः 
हो । शास्त्रभें कही हुई वातको भी वह अपने अ्रतुभवकी कसौटी पर कसते थे ।. 
और उसको तव तक स्वीकार नहीं करते थे जब तक उनके अनुभवमें नहीं 
आती थी । इसीलिए उन्होंने अपने संघटनका ही ताम 'अनुभव-मंडप' रखा था।: 
भी संप्रदायोंगें गुरुका महत्वपूर्ण स्थान है । आध्यात्मिक जग्रतमें गुरुको ऊंचा 
स्थान दिया गया है। वीरशव तो गुरुको शिवका ही रूप मानते हैं। शिवकी तरह 
गुरुकी पूजा करते है। उनका प्रादोदक भी बड़ी श्रद्धासे लेते हैं। कित्तु 
, उन्होंने लिखा है, “अपने आपको जाना तो वह ज्ञान हीः गुरु है,” “अनुभव ही. ग्रुरु 
है” अर्यात्‌ वह अपने अनुभवको सबसे श्रधिक महत्व देते थे। और साहित्य 
जीवनका अनुभव है, अभ्रथवा अनुभव ही साहित्य है। वचन-शैलीमें कहा गयाः 
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वचनकारोंके विश्युद्ध हृदयका स्वानुभव ही वचन-साहित्य हैं । मानों -वह उनके 
जीवनका सत्व और स्वत्व हो । ठीक वैसे ही जेसे उपनिषद्‌ उपनिषद्कारोंके 
जीवनका निचोड़ है। 

उपनिषद्‌ किसी भी भाषा-कुल अथवा संप्रदायका शास्त्र नहीं है। वह 
मानव-कुलकी संपत्ति है | वैसे ही वचन-साहित्य भी मानव-कुलकी संपत्ति है । 
वबचन-साहित्यमें केवल वीरशैव संप्रदायके लिए आवश्यक उपासनात्मक विधि- 
निषेध ही नहीं है । उसमें समग्र मानव-कुलके लिए जो सामूहिक रूपसे दिव्यत्व 
की ओर अग्रसर हुआ है, उद्वोधन भी है। उसमें उनके लिए आवश्यक प्रेरणा 
के स्रोत हैं। उस ओर पथ-प्रदर्शनका प्रयास भी है, और वही वचन-प्ताहित्यका 
सार-सर्वस्व है । वचनकारोंका उपासनात्मक उपदेश वीरावदीक्षारत वीरशैवों 
के लिए है ही, साथ-साथ वह सर्व-सामान्य जनताके लिए भी है | जैसे गाय जो 
दूध देती है वह उसके बछड़ेके लिए तो है ही, साथ ही वह द्वूथ और लोगोंकी 
तुष्टि-पुष्टि भी करता है। कोई भी संप्रदाय तभी संप्रदाय बनता है और हजारों साल 
तक टिक सकता है जब उसके पीछे भ्रथवा उसकी नींवमें कोई सनातन तत्त्व अथवा 
शक्ति होती है, सत्य होता है। और साहित्य उस शक्ति अथवा सत्य-तत्त्वका 
प्रकाश है । कनन्‍नड़ वचन-साहित्य सदियोंसे लाखों लोगोंके जीवनमें श्राध्यात्मिक 
चेतना और प्रेरणाका स्रोत बना हुआ है। लाखों लोगोंने उससे प्रकाश पाया है। 
वह प्रकाश किस शवितका है ? किस शवितने उसको ऐसा श्रमर बना दिया है ? 
इसका विचार करना है । 

वचन-साहित्यमें चार प्रकारकी बातें हैं--(१) सांप्रदायिक, (२) तात्त्विक, 
(३) धामिक, (४) नैतिक । सांप्रदायिकका श्रर्थ है उपासना-पद्धतिका विवेचन 
करनेवाली बातें, जिनका विवेचन पिछले अध्यायमें किया गया है। तात्विकका 
अर्थ जीव, शिव तथा जगतका संबंध क्या है, तथा ज़ीव शिवत्व केसे प्राप्त 
कर सकता है ? आदिका विवेचन है । इसीको और सूत्रात्मक भाषामें कहना 
हो तो उसे मोक्ष और उसको प्राप्त करनेकी साधना-विषयक बातें कह सकते 
हैँ । धामिकका श्रथे है व्यक्तिगत तथा सामूहिक अभ्युदय और निःश्रेयसकी 
साधना, तथा नेतिकका अर्थ है व्यक्ति और समाजका संबंध बनानेवाली वातें। 

कन्तड़ वचन-साहित्यमें जीवनके इन सव पहलुझ्लोंका विचार क्रिया गया है। 

पिछले अ्रध्यायमें सांप्रदायिक वातोंका विवेचन किया गया है । इस अध्यायमें 
वचनकारोंका साधथ्य तथा उनकी साधना-विपयक वातोंका विचार किया 
जाएगा। 

किसी भी तत्त्वका वाह्मरूप संप्रदाय है। संप्रदाय किसी तत्त्व अथवा धर्मका 
शरीर मात्र है। भिन्‍त-भिन्‍न आाकार-प्रकारके शरीरमें जैसे एक ही आत्मा रहती 
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है, वैसे भिन्‍न-भिन्‍न संप्रदायोंके मूल में, श्रथवा भिन्‍न-भिन्‍न उपासना-पद्धतिके 
मूलमें जो तत्व रहता है वह एक ही रहता है । जेसे एक धागा अनेक रंग-रूपके 
फूलोंको एकसाथ पिरो देता है वेसे ही वह तत्व भिस्न-भिन्‍न संग्रदायके लोगोंको, 
अथवा समग्र मानव-कुलको बंधुत्वके सूत्रमें पिरो देता है । जैसे भक्ति है । संसारके 
इस छोरसे उस छोर तक भक्तिभाव एक है। वह समग्र मानव-कुलमें सर्वत्र 
समान रूपसे विद्यमान है, किन्तु उसका बाहरी रूप कितना भिन्‍न है ! इस 
वाह्म भिन्‍नताके अंदर जो एकता निहित है वह मानव-कूलकी संपत्ति है, किसी 
संप्रदाय विशेषकी थाती नहीं । वही संपत्ति मानवी जीवनके सामूहिक देवी- 
करणका प्रेरणा-ल्ोत्त होती है । 

वचनामृतमें जो ५६४ बचन हैं वही वचन-साहित्य नहीं है । वे बचन-साहित्य 
सागरके कुछ विदु हैं। इन वचनोंका संकलन एक विशिष्ट दृष्टिकोशसे किया 
है । यहु संकलन न तो सांप्रदायिक दृष्टिकोशसे किया है न किसी संप्रदायके 
लोगोंके लिए किया है । यह पुस्तक सर्वेसामान्य लोगोंके लिए लिखी गयी है । 
सर्वेसामान्य लोग कन्नड़ वचन-साहित्यको समझ सकें, उससे प्रेरणा ले सकें, इस 
लिए लिखी गयी है । इसलिए इस पुस्तकमें सांप्रदायिक भाषाका प्रयोग नहीं 
किया गया है । संप्रदायात्तीत तात्विक वचनोंका संकलन किया है। फिरभी, वीर 
संप्रदायके तत्त्वकों श्रथवा पटस्थल संप्रदायको, जो वचन-साहित्यका कलेबर है, 
नहीं छोड़ा जा सकता था । इसलिए उस विषय पर अलग अध्याय लिखा गया 
है । उसके विवेचनमें भी अ्रधिकतर पारिभाषिक शब्द वही लिए गये हैं जो समग्र 
भारतीय समाजके लिए परिचित हैं । अर्थात्‌ वेदांत तथा साख्यकी परिभाषाकों 
अपनाया है । वैसे ही कोईभी वचन कच, किससे, किसलिए कहा गया था आ्ादि- 
का विचार करके नहीं चुना गया है। वचनकारोंकी कीतिका भी विचारन करके 
केवल विपयकी श्रभिव्यंजनाका विचार किया गया है । उसी प्रकार जिन बचनोंमें 
सत्यज्ञानको स्फूर्त पाया गया उनका छुनाव किया गया है । किसी वचनमेंसे सत्य 
प्रस्फृटित होता है या नहीं यह जान सकते हैं, कितु स्फूर्तिके विपयमें ऐसा कंसे 
कहें ? फिरभी, किसी काव्यकों देखकर आलोचक जान ही जाते हैं कि यह स्फुर्त- 
काव्य है, क्योंकि स्फूते-काव्यके कुछ लक्षण होते हैं। यहाँ भी उन्हीं लक्षणोंका 
उपयोग किया गया है तथा विपयके स्पष्ट विवेचनकी ओर ध्यान दिया है। 
सूत्रात्मकताका और स्वाभाविकताका भी ध्यान रखा गया है। श्र्थात्‌ बचनोंका 
चुनाव करते समय लक्ष्य यह रहा है कि इन वचनोंके अ्रध्ययनप्ते बचनका रोके 
कथनका संपूर्ण जान हो । वचनसाहित्यके सार-ग्रहसमें, रस-प्रहणमें सहायता 
मिले तथा वचन-साहित्यके मूल तत्वकों समभनेमें सुविधा हो, इसी हृष्टिसे 
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वचनोंका पृथदकरण, विवेचन तथा उन पर विस्तृत टिप्पणियाँ भी दी हैं । 
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वचन-साहित्य वचन इशली में कहा गया अध्यात्म-शास्त्र है। श्रध्यात्म शास्त्र- 
का त्र्थ आत्मा, अथवा विश्वके मूल तत्वसे संबंध रखनेवाला शास्त्र है। इस 
शास्त्रका विषय होता है. विश्वके श्रात्यंतिक मूल तत्वकी खोज, उसका यथार्थ 
रूप जाननेका प्रयास । सवको दिखाई देनेवाला, और क्षण-क्षण बदलने वाला 
यह विश्व क्यों पैदा हुश्ना ? क॑से पैदा हुआ ? किस क्रमसे पैदा हुम्ना ? हमारा 
जीव क्यों और कहांसे तथा कैसे आया ? इसका स्वरूप क्‍या है? इसका साध्य 
क्या है ? इस साध्यको किस प्रकार प्राप्त किया जा सकता है ? इस साध्यको 
प्राप्त करनेमें कौन-कौनसी वाधाएँ हैं ? उन्हें कंसे दूर करना चाहिए ? इन सब 
प्रश्नोंका उत्तर देना अध्यात्मशास्त्रका काम है। ग्र्थात्‌ ज्ञाता, ज्ञान और ज्ञेयका 
अथवा ध्याता, ध्यान श्रीर व्येयका, श्रथवा जीव, शिव श्र जगतका क्‍या 
संबंध है ? इसका विवेचन, विश्लेपए। करके आवश्यक निर्णय करनेवाले शास्त्रको 
अध्यात्म-भास्त्र कहते हैं । वचन-शास्त्रमें इन सवका विवेचन हुआ है । वचना- 
मृतमें इन सब विषयोंको स्पष्ट करनेवाले वचनोंका छुनाव किया गया है । 

हमारे कान, हमारी श्राँखें, नाक, जिह्ना तथा त्वचा, इनको ज्ञानेन्द्रिय 
कहते हैं। जिस विश्वको हम अपनी ज्ञानेन्द्रियोंसे जानते हैं, वह विश्व क्षण- 
क्षण में श्रपना रंग बदलता है। इस बदलनेवाले, श्रर्थात्‌ परिवर्ततशील विश्वके 
मूलमें ग्रथवा इसके परे एक तत्व है। वह तत्व अ्रपरिवतेनीय है । कभी वह 
अपना रंग-रूप नहीं बदलता । उस तत्वको सत्य कहते हैं। उसका वर्णन करना 
असंभव है। क्‍योंकि वह भाषाकी मर्यादाके अन्दर नहीं श्राता । फिरभी वचन- 
कारोंने विरोधाभासात्मक शैलीमें उसका वर्णान करनेका प्रयास किया है। जिद 
वातका उन्होंने अनुभव किया उसको दूसरोंको समभकानेके लिए ऐसा करना 
ग्रावश्यक था । यह वर्णान यथार्थ वर्णन नहीं है । कितु संकेत भर है। निर्देशा- 
त्मक है । वस्तुतः यह भ्रनुभव करनेका विपय है। कहने-सुननेका नहीं । वचन- 
कारोंने कहा है यह तत्व कार्य-कारण, इह-पर, श्रादि-प्रनादि, पुण्य-पाप, सुख- 
दुःख, अन्दर-वाहर, ऊपर-नीचे श्रादि दवंद्ोंते परे । यह विश्वके प्रारंभ होनेसे 
पहले था । वह अखंड है । अद्वय है। स्वयंभू है। स्वतंत्र है। निरालंब है । 
नाम-रूप-क्रियातीत है । वेद भी उसका वर्णगोन नहीं कर सकते । उस तत्वकों 
हृदयसे अनु भव किया जा सकता है। उसको आ्रांखोंसे नहीं देखा जा सकता ॥ 
वह सच्चिदानन्द नित्य परिपूर्णा हैं। सत्‌ और नित्यका श्रर्थ है सदेव रहने- 
वाला प्वात्‌ चिरंतन। चित्का अर्थ ज्ञानस्वरूप है। आानंदका अर्थ दुखा- 
तीत है । सदा प्रसन्न है। इस सत्य तत्वको वचनकारोंने 'पर शिव' भी कहा है। 
यह पुरषवाचक दाच्द है ।  प्रकारका वरान परस्पर विरोधी नहीं है । 
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सत्य शोर मिध्या भी नहीं है । आंखोंसे देखकर तथा नाकसे सूंघकर किया हुआ 
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एक ही फूलका वर्णन ज॑से भिन्‍न-भिन्‍न प्रकारका होता है, बसे ही अलग-श्रलग 
वबचनकारोंने उसका वर्णन अलग-अलग प्रकारसे किया है । यह वर्णान परस्पर 
पूरक ही है । 

वह श्रात्यंतिक तत्त्व शून्य है, निरवयच है, निःकल है, रंग-रूप रहित है, 
यह वचनकारोंका अनुभव-जन्य कथन है । वेदांत-मार्गी सिद्धोंने तुरीयावस्थाका 
अनुभव करके यही कहा है । योगियोंने निविकल्प समाधिमें श्रनुभव- करके यही 
कहा है। इसी अ्रवस्थाको वचनका रोने समरसैक्य कहा है। और उन्होंने यह भ्रनु भव 
कन्नड़ भापा और वचन शैलीमें कहा है । अ्रव प्रश्व यह उठता है कि इस अखंड, 
इंद्ातीत, एक रसात्मक तत्वसे यह इंद्वात्मक, 'सादि' सांत', (जिसका शआ्रा्दि- 
अंत है ), अनेक रसात्मक विश्व कंसे उत्पन्न हुआ्ना ? वेदांत शास्त्रमें यह एक 
श्रत्यन्त महत्वका प्रश्न है। यदि सट्टिको कोई कार्य कहें तो उसक कारण और 
स्रष्टाका होना श्रावश्यक है । यदि यह कार्य ही नहीं है ऐसा कहा जाए तो तत्वत्त: 
विश्व नामका कुछ है ही नहीं । इस लिए वेदांतका मत है कि यह विश्व विवर्ते 
है, मिथ्या है। मृगजलक़ी तरह आँखोंकों भास होता है | वस्तुतः कुछ नहीं है । 
कितु वचनकार इसको नहीं मानते । वचनकार विश्वको स्पष्टतः कार्य मानते है। 
वह मानते हैं कि परशिवने अपनी शक्तिके विनोदार्थे, संकल्पसे इसका निर्माण 
किया है । इस कार्यके पीछे कारणहोना श्रनिवा्य है । कुछ उद्देश्य होना श्रावदयक 
है तो भला श्रकाम शिवमें उद्देश्यकी संभावना कैसी ? इसलिए लीला, विनोद 
शब्दोंका प्रयोग किया गया है। शिवने विश्वका निर्माण किया, इसका श्रर्थ विश्व- 
की सभी सचराचर वस्तुग्रों ओर जीव-संष्टिका निर्माण किया । कितु शिव श्रयवा 
सत्य, ऐसा एक ही तत्व था तो इस विविधतापूर्ण विश्वका कैसे निर्माण हुआ ? 
परशिवक्रे संकल्पसे अथवा स्मरणसे प्रथम चित्शक्ति निमित हुई। वह सत्‌, 
चित, झ्रानंद, नित्य-परिपूर्ण है । वह निःकल शिव-तत्व है। उसकी अ्रपनी शक्ति- 
के चलन मात्रसे प्रवृत्ति, निवृत्ति, अथवा श्षक्ति-भक्तिका प्रादुर्भाव हुआ ! उस 
शक्तिकी क्रिया-भक्तिसे मायाका प्रादुर्भाव हुआ। मायासे पुरुष, प्रकृति, बुद्धि, भरहं- 
कार, मन, पंचन्नानेंद्रिय, पंचकर्मेंद्रिय, तथा पंचतन्मात्राएँ और पंचमहाभूत निर्मित 
हुए, जिनसे यह विश्व वना है, और एक स्थान पर एक ही वस्तुसे गुणव्रयका 
प्रादुर्भाव हुआ । तीन युणोंसे तीन मल निकले । उन तीन मलोंके श्राखव मल, 
मायामल', कामिकमल” ये नाम हैं । वचनकारों ने ऐसा भी कहा है कि इन मलों- 
से यह विविवतापूर्णा विश्व बना । एक वचनमें यह भी कहा है कि सत्व, रज, 
तम, इन तीन गुणोंक़ा प्रादुर्भाव हुआ्मा श्रौर उन तीन गुणोंके क्षोभसे यह विश्व 
बना । वचनकार उस तत्वकी लीला-बृत्तिको ही इस विश्वका कारण मानते हैं । 
वे कहते हैं कि शिवकी लीला-बृत्तिके स्मरण-संकल्पसे भ्रनंत कोटि ब्रह्माण्डोंका 


वचन-साहित्यका सार-सर्वेस्व प्‌ 


“निर्माण हुश्रा । अनंत करोड़ों जीवोंका निर्माण हुआ | यह जीव पच्चीस तत्वोंके 
जालमें फंसकर, अपने श्रात्म-रपको भूल कर, देह ही मैं हूँ, इस देह भानसे 
-दुःखी होते हैं । सारे दुःखोंका कारण यह देह भान है, देह ही मैं हूँ)! यह भाव 
'है। वस्तुत: ऐसा नहीं है । विश्वकी उत्क्रांतिका यह कारण देनेसे और एक प्रश्न 
-उठता है । क्या उस तत्वको कर्मका बंधन नहीं लगता ? क्योंकि वही सृष्टिकर्त्ता 
है । वचनकार इस प्रइनका उत्तर देते हैं। वह निष्काम है ।अलिप है । इसलिए 
ल्‍-वह सब कुछ करके भी अरकत्ताके रूपमें रह सकता है । 
जिस तत्वको वचनकारोंने 'परशिव' कहा है उसको अन्य भारतीय दश्शन- 
कारोंने परमात्मा कहा है । परशिव विद्वव्यापी है । कितु वह जड़से चरमें, चरसे 
चेतनमें, चेतनसे जीवमें, सामान्य जी वसे वुद्धियुक्त जीवमें, वुद्धियुत्ता जीवसे मनुष्यमें, 
“सामान्य मनुष्यसे सत्वशील भक्त अ्रथवा ज्ञामीमें अधिक प्रत्यक्ष होता है। वचन- 
“कार कहते हैं कि इसलिए परशिवको जानना जैसे भक्त अथवा ज्ञानीके लिए 
“सुलभ साध्य है वैसे औऔरोंके लिए नहीं । क्‍योंकि अन्य सब मायाके आवरणरमें 
“आवबद्ध रहते हैं अज्ञानके श्राधीन होते हैं। सुख-दुःखादि द्वंद्वोंमें फंसकर कर्म- 
अक्में, पर्यायसे जन्म-मरणाके चक्रमें फिरते रहते हैं। अहंकार, अभिमान, कामिनी, 
कांचन, तथा भूमिका लोभ, काम, क्रोधादि विकार, ये सव मायाके विविध रूप 
हैं। यदि सच देखा जाए तो यह देह पंचभूतात्मक है, नाशवान है । घन कुवेर- 
का है। मन वायुका खेल है । कर्म शक्तिका खेल है । ज्ञान 'चिद्घन से प्राप्त है। 
' इसमें भला हमरा अपना क्‍या है ? फिर भी जीव यह सब मेरा-मेरा कहकर 
“रोता रहता है। यही अ्रज्ञान है। इसी अज्ञानके कारण मनुष्य अपनेको नहीं 
“पहचान पाया। परमात्मासे विमुख होता है । परमात्माभिमुख जीव मुक्त है । 
' प्रमात्मासे विमुख जीव वद्ध है। यदि मनुष्य इस वातको श्रच्छी तरह समभ ले 
तो उसका उद्धार निश्चित है। किंतु मनुष्य श्रपनी पशु-वृत्ति नहीं छोड़ता । 
: मनुष्यमें सब प्रकारके वंधनसे मुक्त होनेकी शक्ति है । कितु वह वैसा प्रयत्न नहीं 
“करता | वचनकार समग्र मानव-कुलको मनुष्यकी इस शक्तिसे परिचित कराने- 
“के लिए तड़पते हैं। इसीलिए उन्होंने संस्क्ृतमें स्थित श्रध्यात्म-शास्त्रको लोक- 
भाषामें प्रचलित किया । उस समयकी लोक-भाषामें उसका देश भरमें प्रचार 
' किया । उनकी यह मान्यता है कि शाश्वत्त सुख सबकी संपत्ति है। सबकी संपत्ति 
“सबको मिले , यही उन संतोंकी मंगल-कामना है । 
वचन-सा हित्यके निर्माण॒की जड़में यही मंगल कामना है उनकी हृप्रिसे तत्वतः 
' जीव परमात्माका अ्रंश-भूत है । उसके दुखी होनेका कोई कारण नहीं है । कितु 
' विश्वोत्पत्तिके कारणीभूत माया-शक्तिके कारण मनुष्यको अ्रपनी वास्तविकता- 
का विस्मरण हुआ है । साया कोई नया तत्व निर्माण नहीं करती । वह श्रपने 
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अ्ंधकारस तत्वका सम्पूर्ण दर्शन नहीं होने देती । कभी-कभी उस तत्वकी कोई: 
ने कोई बोर भवबवा कला दिखाकर जीवको भ्रममें डाल देती है । इसको वचन- 
बंगरोंने विस्मरण कहा है। वचनकारोंने कहा है कि उस मायाने सारे विश्व पर 
ग्रपना आवरण डाल दिया है। इसलिए बड़े-बड़े बुद्धिमान लोग भी विस्मृतिके 
जालमें फंसकर उसके अधीन हुए हैं। अहंकार इस मायाका महानतम साधन 
है। अहंकारका अर्थ देह-भान है। श्रात्माकी विस्मृतिसे देहका भान होता है ।' 
देह ही में हैं, ऐसा भाव बनता है | इस अरहका रके बवंडरसे ज्ञानकी ज्योति डग-- 
मगाती है झौर मनुप्य दुःखी होता है । भ्रहंवग रके कारण कामनाश्रोंका प्रारंभ होता 
है। आभा-प्राकांक्षाएं बढ़ती हैं। वहींसे दुःखकी परंपरा प्रारंभ होती है। वित्तेपणा, . 
पृत्रपंगा और लोकेपणासे वह भर जाता है । इन सबके मूलमें माया है। माया- 
जब्य विस्मरण है । में परमात्माका ही अंश हूँ, इसके विस्मरणसे देह-भान पैदा 
होता है। इससे शरीर सुक्रोकी अभिलापा पैदा होती है । वह बढ़ती है। भौर 
पंचेन्द्रियोंकी सुख साथनाका प्रारंभ होता है। यही दुःखका कारण है। वर्योकि 
सच्चा सुख कभी पराश्षित नहीं हो सकता । वह अंतःकरणमें स्थित आत्मापर- 
अवलंबित होता है। इसलिए भपनी वास्तविकता स्मरणसे, भ्र्थात ज्ञानसे मनुष्य 
सच्चा नुख प्राप्त कर सकता है । इस विविधतापुर्ण विश्वमें प्रत्येक जीव प्रलग- 
ग्रलग-सा दिखाई देता है । कितु इन सबका निकटतम संबंध है। वह संबंध प्रहश्य ' 
है। प्रत्येक जीवका जन्म, विकास, मरण श्रादि समग्र विश्वके अखंड कार्य-क्रमका 
एक गंध है । इस जीवका जीवन समग्र विश्वके जीवन प्रवाहकी एक वृंद-सा है ।* 
यदि मनुष्य इसका रहस्य जान लेगा तो भला वह किस बातका ग्रहुंकार करेगा ? 
किसका अभिमान करेगा ? किसका बड़प्पन दिखायेगा ? इससे वह नम्र बनेगा । 
प्रधंहीन बड़प्पनके पीछे नहीं पढ़ेगा । इन्द्रियोंका क्रीतदास नहीं बनेगा । जन्म-- 
जन्मांतरके कर्म-बंबनपें नहीं फंसेगा । निष्काम भावसे कर्म करता जाएगा। ईश्वर 
दल सभी शक्तियां लोक-सेवार्थ व्यय करेगा। प्रभुका दिया हुआ सर्वेस्व उसीके 
चरम समपंगा करके उसमें ऐक्च हो जाएगा । परमात्मार्में समरत हो जाएगा । * 
3 दसनकारोंने 'लिगेक्य' 'निर्जैक्य! 'समरसंबय आदि कहा है । जत्र मनुष्य: 
द्िक रुपसे इस ओर झागे बढ़ेगा भारतीय दार्शनिकोंका “सर्वे सुस्ितः 
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: लिए उन्होंने बह सत्र कुछ किया जो वे कर सकते थे । 


वेबनवारोंका समग्र जीवन इसी ओर संग्रेत्त बःरता है। आव्यात्मिक जीवनमें 


र बनानेवाली सामूहिक साधनाके साथक है । जो कुछ पाया 
हमे 


पे 
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पूर्ण खतस्व॒ताके पतयाती थे। उनकी मास्यता है दि इस विज्ञाल विद्वर्म 
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फउाय चहन्पका एफ मे गन्सा हे | ऊउद्नतक इस जीवकी चतत्वयका स्मरख ज्ञान नहा 
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होता तबतक उसके किसी कर्मका दायित्व उसपर नहीं होता । जैसे किसी बच्चेने' 
कोई भला-बुरा काम किया तो उसका कोई दायित्व उस बच्चे पर नहीं होगा ॥ 
इस विद्वमें आनेवाले कई जीवोंको पाप और पुण्यकी कल्पना भी नहीं होती 
होगी । ऐसे जीवॉपर पाप या पुण्यका कोई दायित्व नहीं है । क्योंकि उनको अपनी 
स्थितिका ज्ञान. और भान नहीं होता । अपने दायित्व को उठानेके लिए इस ज्ञान 
ग्रथवा भानकी श्रत्यंत ग्रावश्यकता होती है । इसका यह श्रर्थ नहीं है कि उन्हें 
अपने कर्मका फल नहीं भ्रुगतना पड़ेगा । किंतु वह स्वतन्त्र कर्त्ता नहीं है । वे' 
बंधनसे मुक्त होने योग्य नहीं है। श्रपनी मुवितके लिए श्रावश्यक कर्म करनेकी 
योग्यता उसमें नहीं आयी । इसके लिए उसको अपने वारेमें, अर्थात्‌ मैं कौन हूँ 
इसकां ज्ञान होना अनिवायं है। एक बार यह ज्ञान होनेके वाद ही जीवको' 
अपनी वृद्धावस्थासे मुक्त होनेके लिए श्रावश्यक कर्म करनेका अ्रधिकार प्राप्त 
होता है । तभी वह स्वतन्त्र कर्ता होता है। उसमें भले-वुरेका तारतम्य ज्ञान, 
आता है । सदसदु-विवेक दुद्धि जागृत होती है। अपने वौद्धिक निर्णायके बाद,. 
उस निर्णायके भ्रनुसार, विषयासक्तिकी ओर हेय-भाव निर्माण होता है भर 
मुक्तिकी आ्राकांक्षा महुलाने लगती है। अहंकार, काम, क्रोध आदि धीरे-घीरे 
गलने लगते हैं। वह निप्काम होता जाता है । वह प्रार्थना करने लगता है, 'इसः 
संसार चक्रसे मुक्त करो । वह अकुलाता है कि सुंखका दशेन होते ही दुःखकाः 
प्रारंभ होता है। मेरी स्थिति साँपके फनकी छायामें बसे मेंढककी-सी हुई है । 
मेरी स्थिति शेरके सामने बांधकर रखे हुए हरिणकी-सी है। अ्रव मेरी रक्षा करो।' 
उसकी यह अकुलाहट अत्यंत तीत्र होती है । इन्द्रियजन्य सुखमें उसे कोई आनंद 
आता ही नहीं । इन्द्रिवजन्य सुख उसकी अकुलाहट बढ़ानेमें ही सहायक होते हैं ॥ 
तब वह वास्तविक अथंमें भगवतस्मरण करने लगता है। उसमें नित नयी 
जिज्ञासा जागती है। मैं कौन हूँ ? कहांसे आया ? कहां जाना है ? यह जिज्ञासा 
ही आत्मज्ञानकी जननी 

इस जिज्ञासासे उत्पन्न होनेवाला श्षात्म-ज्ञान ही मुक्तिका संवल है। वही: 
मुक्तित का साधन है । और यह मुक्ति ही मानवीय जीवनका अंतिम ध्येय है । 
यही मुक्ति शाइवत सुख है, इसमें दो मत नहीं हैं । इस पर सभी एकमत हैं, सभीः 
एक कंठसे इसे स्वीकार करते हैं कि अनुकूल संवेदना ही सुख और प्रतिकूल 
संवेदना ही दुःख है । कितु सुख-दुःखमें भी तरतम भाव है । एक पशुके आनंदसे: 
मनुष्यका आनंद उच्च कोटिका है । सामान्य मनुष्यके आनंदसे विद्वानुका आनंद: 
उच्चतर है। झौर चिद्वान॒ुके आनंदसे निष्काम आनंद उच्चतम है। जैसे-जैसे 

व॒का विकास होता जाता है 


॥ वेसे-वेसे आनंदकी कल्पना भी बदलती जाती है |: 
तुप्पद पशु इन्द्रियजन्य सखमें मग्न 


हता है । उप्तका मन अन्य किसी संस्कारसेः 
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वचन-साहित्यका सार-स्वस्व €३ः 


सर्वारपण भ्र्थात्‌ सब कुछ उस तत्वको जिसे साधक पाना चाहता हैं श्रपंणा करके 
उसकी शरणा जाना सर्वोत्तम मार्ग हैं। वचनकारोंने इस तत्वको परशिव कहा है ४ 
भक्‍तोंने भगवान कहा हैं। योगियोंने परमात्मा कहा है। श्रर्थात्‌ साधकके लिए 
अपना सर्वेस्व परशिव अथवा परमात्मा अथवा भगवानके चरणोमें अर्पएा करके 
उनकी शरण जाना साधनाका सर्वोत्तम रूप है। श्रन्‍न्य सब प्रकार की साधनाएं 
इसके अंदर आती हैं। श्रथवा अन्य सब प्रकारकी साधनाएं इस महासाधनाकी' 
तैयारी हैं। यही श्रादिम और श्रन्तिम साधना है | इसीके अंदर ज्ञान, भवित, कमें,. 
तथा ध्यानका समावेश हो जाता है । वह सर्वापणका ही विविध रूप है । इस- 

लिए वचनकारोंने इन सबका स्पष्ठ विवेचन किया है । इसमें संशय नहीं कि: 
साधक सर्वापणसे श्रपती साधनाका प्रारंभ करता है। कितु प्रत्येक मनुष्यकी 
वुद्धिशक्ति, भावनाशवित, क्रियाशक्ति, चितनशक्ति आ्रादिका समान विकास नहीं.. 
होता । किसीमें क्रियाशक्तिकी प्रधानता रहती है तो किसीमें भावनाशक्ति की !. 
किसीमें बुद्धिशक्तिकी प्रधानता रहती है तो किसीमें चितनशक्तिकी । मनुष्य 

मात्रमें ये चारों शवितियां बीज रूपसे भ्रवश्य रहती हैं। कितु सबमें सबका समानः 
रूपसे विकास हुआ नहीं रहता । इसलिए प्रत्येक साधक अपनी उसी शक्तिका 

अधिक उपयोग करेगा जो श्रधिक विकसित हो । उपरोक्त चार साधना मार्गोके- 
लिए इन चार शक्तियोंकी आवश्यकता रहती है । क्रमशः ज्ञान-मार्गके लिए 

बुद्धिशक्तिकी श्रावश्यकता होती है । भविति-मार्गके लिए भावनाशक्तिकी श्राव-- 
इयकता होती है । कर्म-मार्गके लिए क्रियाशवितको आवश्यकता होती है और: 
ध्यान-मार्गके लिए एकाग्र चितनशवितकी । जिस साधकमें जिस शक्तिका अधिक” 
विकास हुश्ना है वह साधक उस प्रकारका साधना-पथ चुनता है। सर्वार्पण किए: 
हुए साधकमें कोई ज्ञानमार्गी हो सकता है तो कोई भव्तिमार्गी । कोई कर्ममार्गी 

हो सकता है तो कोई ध्यानमार्गी । इसका यह श्रर्थ कदापि नहीं है कि सर्वापण 
किया हुआ शरणा-साधक अपनी अन्य किसी शक्तिका कोई उपयोग करेगा हीः 
नहीं । वह अन्य शक्तियोंका उपयोग भी करेगा, किंतु विशेष रूपसे वह अपनी 

सर्वाधिक विकसित शकव्तिका उपयोग करेगा । इसलिए इन सब मार्गोका संक्षेपमें - 
विचार करना आवश्यक है । 


किसी मनुष्यमें जो शक्तिपुंज होता है इसका विश्लेषण किया जाय, श्रथवा 
पृथक्करण किया जाय तो उसमें पांच प्रकारकी शक्तियां होती हैं । (१) प्राण- 
शक्ति, (२) क्रियाशक्ति, (३) चितनशक्ति, अथवा ध्यानशक्ति, (४) भावना-शक्ति, . 
तथा (५) वृद्धिश्क्ति । ये सब शक्तियां स्वतंत्र नहीं हैं। ये परस्पर संवन्धित : 
होती हैं। परस्परावलंबी हैं । जैसे मनुष्यकी आंख, नाक, कान जिह्ला, त्वचा आदि- 
अवयव, देखनेमें अलग-अलग हैं। कितु ये सब एक ही शरीरके ज्ञानके उपादान- 


४ चचन-साहित्य-परिचय 


हैं । परस्पर सहयोगसे ज्ञानसंग्रह करते हैं। इन पाँच इंद्रियोंमें किसीकी स्पेशों द्विय 
सीत्र होती है तो किसीकी श्रारणेंद्रिय॥ किसीकी श्रवरोंद्रिय तीत्र होती है 
तो किसीकी रसनेंद्रिय । वेसेही किसीकी क्रियाशक्ति अधिक विकसित होती है 
तो किसीकी भावना शक्ति । किसीकी प्राणशक्ति श्रधिक विकसित होती है तो 
'किसीकी चितनशक्ति । किंतु ये सभी शक्तियां कम-अ्रधिक मात्रामें होती सबमें हैं । 
“इन सब ज्ञाक्तियोंका श्राश्य-स्थान श्रात्मा है। जैसे सब ज्ञानेंद्रियोंका समन्वय 
'मनमें होता है वैसे ही इन सब शक्तियोंका समन्वय श्रात्मामें होता है । सामान्य 
मनुष्य विषय-वासनाग्रोंकी तृप्तिके लिए इन शक्तियोंका उपयोग करता है। विपय- 
'वासनाका भ्र्थ है कि इंद्रिय सुखके लिए मनमें उत्पन्न होनेवाला इंद्रियाश्रित 
आद्या-जाल । इस विषय-वासनासे उत्पन्न होनेवाला सुख क्षरिक है। वह 
'परावलंबी है । मायिक है । दोपमिश्रित है । वह निर्दोष सुख नहीं है । यह जान- 
कर मनुष्य निरालंब, निर्दोष, नित्य सुखको प्राप्त करनेके लिए श्रर्थात्‌ आ्रात्म- 
सुखको प्राप्त करनेके लिए इन पांच शक्तियोंका उपयोग करने लगता है । इस 
'प्रकारकी जीवन पद्धतिको योग-मार्ग कहते हैं । 

भिन्न-भिन्न शक्तियों पर श्रवलंवित योग मार्गका अथवा बचनकारोंके 
“विशिष्ट समरपंणजन्य शरणमार्गका विवेचन करनेके पहले उपरोक्त शक्तियोंके 
-कार्यका विवेचन करना अधिक उपयुक्त होगा । शरीरके सभी वाह्म श्रवयवोंसे, 
अर्थात्‌ नखसे शिख तक शरीरके किसी भी भागसे होनेवाले किसी भी प्रकारके 
चलन-वलनका आधार प्राणक्षक्ति है। प्राणशक्तिके कारण हमारे शरीरका 
'पोषण और रक्षण होता है । प्राशाशक्तिसे ही हमारे शरीरका सब प्रकारका 
संचालन होता है। प्राशशक्ति ही हमारे शरीर रूपी यंत्रको सजीव रखती है । 
'ऐसे ही हमारे मन भश्रौर तनसे संकल्पपुर्वेक जो कार्य किया जाता है वह क्रिया- 
'शवक्तिके द्वारा किया ज्ञाता है । जिस शवितके कारण मनमें' संकल्प-विकल्प 
उठते हैं श्रथवा अ्रभेक प्रकारकी वृत्तियां उठती हैं उसे चितनशक्ति कहते हैं । 
काम, क्रोध, राग, हैप आदिका श्राधार भावनाशक्ति है। तथा सत्य-भसत्य, 
'नित्य- अनित्य, भला-बुरा, उचित-अ्रनुचितका विवेचन, विश्लेषण करके उसमें 
“तुलना करके निर्णय करनेका काम बुद्धि शक्तिका है। बुद्धिशक्ति प्रत्यक्ष 
अनुमान तथा आप्त वाक्‍्यकी सहायतासे यह कार्य करती है । इन पांच शक्तियों 
में से किसी एक शक्तिके द्वारा भनुष्य मुक्ति प्राप्त कर सकता है। जिस शवित 
'के सहारे वह मुक्ति प्राप्तिको साधता करता है उसके श्रनुसार उस साधना 
नार्गका नामकरण होता है । जैसे यदि कोई साधक अपनी प्राणशक्तिके सहारे 
मुक्तिकी साधना करेगा तो उस साधना क्रमको प्राश-योग श्रथवा हठयोग 
"कहेंगे ।. क्रिया शव्तिका सहारां लेगा तो क्रिया-योग श्रथवा कमेयोग कहेंगे । 
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| 
'व्यानशवितिका सहारा लेगा तो उसको घ्यानयोग बहेंगे॥) अथवा, इसको परातंजल- 


योग कहेंगे । क्योंकि पातंजलिमुनि इसके प्रवर्तंक हैं । देसी ५ के ब्रो० अग्र हैं। 
इसलिए इसको श्रप्टांग योग भी कहते हैं। किसीने अपनी साधनाके लिए भावना- 
दवितका सहारा लिया, उसको भावना योग अ्रथवा भवित योग कहा जाता है । 
ओऔर वुद्धिशवितका सहारा लिया तो ज्ञान-योग । अपनी अलग-अलग प्रकारकी 
कार्यप्रणालीके कारण इन शक्तियोंको अलग-अलग नामसे जानते हैं । किंतु 
थे शक्तियां समग्र जीवनके विकासकी हृष्टिसे स्वतंत्र नहीं हैं। यह सब परस्परा- 
वलंबी हैं । उसी प्रकार मोक्ष-साधनामें यह सब मार्ग भी १रस्परावलंबी हैं । इसी- 
लिए वचनकारोंने इन सवका समन्वय किया है। उनकी हृष्टिसे इनमेंसे किसीका 
स्वतंत्र पृथक्‌ श्रस्तित्व नहीं है । वचनकारोंका मार्ग समर्पणजन्य शरण मार्ग है । 
चह परश्ििव की शरण गये थे इसलिए उन्हें शिवशरण कहते हैं ) सर्वापेणा करके 
शररा गये हुए शरणके पास भला अपना क्या रहेगा ? उसकी सभी शक्तियां भगव- 
दर्पण है । वह प्रत्येक वातके लिए परमात्मा पर ही निर्भर रहेगा । इसके अतिरिक्त 
उसके पास दूसरा कोई संवल है ही वहीं । शरण अपने वल पर उछल-कुंद करने 
वाला वबंदरका वच्चा नहीं होता । वह तो अपनी मांके सामने आंखें मून्द्कर 
सिर तवाकर बैठा हुप्रा बिल्‍लीका बच्चा-सा है। जहां मां रखती है वहां रहेगा । 
जैसा रखती है वसे रहेगा । मां को ही उस बच्चेकी चिता है । वही उसको 
विपत्तिके मुंहसे बचाती है । यह वचनकारोंकी साधनाकी विशेषता है। वचच- 
कारोंके इस साधना-मार्गको जैसे शरण-मार्ग कहते हैं वसे ही समन्वय-योग कह 
सकते हैं। श्रथवा जीवनकी संपूर्ण शक्तियोंका उपयोग होता है इसलिए जीवन- 
योग श्रथवा पूर्रायोग कह सकते हैं। इतना सब होने पर भी कई वचनकार 
'कर्मयोगी हैं ।॥ कोई ध्यानमार्गी है। कोई ज्ञानयोगी तो कोई भक्त । इनमें 
'किसीका कोई हठ नहीं । कोई आभ्ाग्नह नहीं । सब सर्वंसमर्पणकों समान रूपसे 
महत्व देते हैं । सर्व प्रथम वे श्रपवी सब शक्तियोंको परशिवके चरणमिं श्र्परण 
करेंगे। एकवार शिवार्पण हुआ कि वे सब शक्तियां प्रसाद रूप बनीं । उनकी 
यह मान्यता है कि इस प्रकारके समर्पणसे उन सब शरक्तियोंका शुद्धिकरण 
होगा, जिन शक्तियोंका उपयोग मुक्ति-प्राप्तकि लिए करना है। उन्तकी दृष्टिसे 
इस शुद्धिकरणके विना कुछ भी होना संभव नहीं है । ज्ञानयोगीकी बुद्धि शु 
व हो, अर्थात्‌ श्रात्माभिमुख'न हो तो वया होगा ? वह आत्म-विगरख होगी । 
व्वियाश्षित मनके पीछे दौड़ेगी ? तव भला वह परमात्माकी खोज कैसे करेगी ? 
इन्‍ह तो इच्चियजन्य सुखके पीछे पड़ेगी । परमात्मा विमख होगी। वही बात 
पंकल्प शक्तिकी है। शिवापंणसे संकल्प घुद्धि हुई तो सत्‌ संकल्पसे सत्कार्य होगा। 
वेना संकल्प शुद्धि साधक निष्काम कंसे होगा ? ध्यान योगमें भी बिना चित्त- 
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शुद्धिके चित्त एकाग्र कैसे होगा ? ईइवरापंण जीवन शुद्धिकरणका सुंदरतमः 
साधन है। ऐसी स्थितिमें साधक कहता है, मेरा कुछ रहा ही नहीं । सब कुछ 
तेरा है। मैं भी तेरा हूं। तू जैसे रखेगा वेसे रहेँगे। जो करायेगा वह 
करू गा । जैसे नचायेगा वैसे ताचुंगा | इस तरह वह परमात्माका खिलौना वना 
जाएगा। वह निरहंकारी बनेगा | नम्न वनेगा। उसका कोई संकल्प नहीं” 
रहेगा । भगवद्‌ संकल्प ही उसका संकल्प वनेगा । तब वह निराभार बनेगा । 
तिष्काम बनेगा । अनासक्त बनेगा। उसकी सारी शक्तियां जिनसे उसको 
शाइवत सुखकी खोज करनी है, स्वाभाविक रूपसे श्रनजाने ही शुद्ध, शुद्धतर, 
शुद्धतम होती जाएंगी । शुद्ध साधनोंसे शुद्ध साध्य प्राप्त होगा । साधक सिद्ध 
बनेगा । 

वचनकारोंके इस शरण मार्गमें सर्वापण भाव मुख्य है । यह सर्वापेंण भाव 
सहज साध्य नहीं है। इसके लिए उत्कट ध्येय-निष्ठाकी झ्रावश्यकता है, हृढ़ 
संकल्पशक्तिकी आवद्यकता है । सर्वापेंण अथवा शिवापंणका अर्थ अपने आत्म- 
विकासके सभी सूत्रोंके स्वामित्वका त्याग है। उत्कटतम ध्येय-निष्ठासे ही यह 
संभव हो सकता है । इस ध्येय-निष्ठाके लिए सत्य, अ्रहिसा, ब्रह्मचर्य, अपरियग्रह 
आदि यम-नियमोंका पालन आ्रावश्यक है। यही सब प्रकारके योग-मार्गका 
आधार है । जो मनुष्य अपने सामान्य जीवनमें सत्य-अ्रसत्यका विचार नहीं 
करता, हिंसा-श्रहिसाका विचार नहीं करता, दूसरोंको लूटकर अपना घर भरता 
रहता है, अथवा दूसरोंके खूनसे श्रपत्ती शान बढ़ाता रहता है वह भला विश्वके 
मूलमें जो आत्यंतिक सत्य तत्व है उसकी खोज क्या करेगा? जो प्रत्यक्ष 
दीखनेवाला सत्य नहीं जान सकता अथवा जानकर भी उसकी उपेक्षा करता है' 
वह थला किसी इन्द्रिय और मनके लिए भी भ्रगोचर सत्यको क्या पावेगा ? अर्थात 
किसी भी साधना मार्गपर कदम रखनेसे पहले, सर्वे समपेणसे भी पहले यम- 
नियमोंका पालन आवश्यक है | यही साधना पथका संबल है। यही साधना 
पयका पाथेय है। इसीलिए वचनकारोंने तथा योगमार्गके अन्य आचारयने 
इसको भ्रत्यंत महत्व दिया है। शरण-मार्गके, अथवा समन्वय-योगके साधकके 
लिए सबसे प्रथम सत्यान्वेषणकी उत्कटतम इच्छाकी आवश्यकता हैं। उसके 
अनंतर उसको उतनी ही उत्कट ध्येय-निष्ठासे, हृढ़ संकल्पसे यम-नियमसे युक्त 
अपनी सत्र शक्तियोंको भगवदपण करना होगा । बादमें यदि वह प्राणशव्तिके 
द्वारा साधना प्रारंभ करता चाहता है तो स्नात, आसन, प्राणायाम, चेती, धोती, 
वस्ति, चोली श्रादि क्रियाओ्ोंसे शरीरका अंत्तरबाह्मय शुद्ध करना होगा। प्राणा- 
याम, भस्िका, पुरक, कुंभक, रेचक तथा सुलबंध, जालंधर-बंध, उड्डियान-बंध 
आदि क्रियाश्रोंसे कुंडलिनी शक्तिको जागृत करना होगा। फिर वह जागृत 
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कुंडलिनी-शक्तिके द्वारा ब्रह्मरंध्रः श्रथवा सहख्र-कमल-दलमें स्थित ब्रह्मको 
पायेगा । उससे उसको एकात्मकताका अनुभव होगा । वचनकारोंके शब्दोंमें 
कहना हो तो शून्प-पद प्राप्त होगा अथवा समरसेक्‍य प्राप्त होगा । एक बार 
इस प्रकारका अनुभव प्राप्त करनेके उपरांत साधक जेसे गुड़में चींटी चिपट 
जाती है इस स्थितिमें स्थिर रहनेका प्रयास करेगा । यही सिद्धि है। यही 
शाश्वत सुख है। यही परमानंद है । यही पूरानिंद अथवा ब्रह्मानंद है। यह 
प्राप्त करनेक्रे वाद साधक सिद्ध कहलाता है। मुक्त कहलाता है । 
प्राणशक्तिके द्वारा सिद्धि प्राप्त करवेवाले साधकको जेसे आसन, प्राणायाम 
आदिके द्वारा शरीर शुद्ध करना पढ़ता है वैसे ही क्रियाशक्तिके द्वारा सिद्धि 
प्राप्त करनेवाले साधकको प्रथम सर्वसमर्पण द्वारा संकल्प-शुद्धि करनी होगी । 
कर्मयोगी सर्वप्रथम संकल्य-शुद्धि करता है। बिना संकल्प शुद्धिके शुद्ध कर्म 
असंभव है । संकल्पशुद्धिते साधक्र निरहंकार होता है। निरहंकार बननेसे "मैं 
करता हूं' यह 'कर्त्‌ त्व भाव” नष्ट होता है। तब वह निष्काम वन सकता है । 
अनाप्तक्त बनता जाता है। ईइवरका यंत्र बनकर सत्कार्य करता जाता है। 
अहंकार नष्ट होनेसे, श्रर्थात्‌ 'मैं करता हूं' यह भाव नष्ट होनेसे वह कर्मका भार 
अनुभव नहीं करता । सदा सैवंदा कर्ममें रत रहने लगता है। इससे देह भान 
भूलता जाता है । जैसे-जैसे देह-भान भूनता जाता है, श्ात्म-भान बढ़ता जाते 
है। जैसे-जैसे श्रात्म-भान होता जाता है, साम्य बुद्धि, श्रथवा समता आती 
जाती है। इस साम्य-बुद्धिसे सर्वात्म-भातक्ना विकास होता है । कर्मेयोगी साधक 
आत्म-भावमें हुब्ता जाता है । कर्म, कर्मी ओर कर्मफलकी एकतासे वह कर्म- 
समाधिमें लीन हो जावा है। तब उसका कर्म, ब्रह्म-कर्म हो जाता है। साधक 
विशुद्ध कर्मानंदमें ड्ब जाता है। कर्म उसका स्व्रभाव बन जाता है। तब कर्म 
करके भी वह अकर्मी बनता है। अनंत कर्म करने पर भी उसको 'मैंने क्रिया है, 
इसका भान ही नहीं रहता । वह निराभार हो कर मुक्त हो जाता है। यह 
समनन्‍्वय-प्रोगांतगत कर्मयोगकी प्रक्रिया है । 
क्रिया-शक्ति द्वारा अपना ध्येय प्राप्त करने वाले कर्मयोगीको जैसे सर्व 
अ्रयम संकल्प-शद्धि करनी पड़ती है वेसे चितन-शक्ति द्वारा ध्यान-योगकी 
साधना करने वाले साधकको चित्त-शुद्धि करती पड़ती है। वह सर्वप्रथम 
चित्त-शुद्धिका प्रयास करता है। अपने चित्तमें उंठने वाली अनंत दुृत्तियों 
को रोकनेका प्रयास करता है। अपनी ग्राशा-आकांक्षाश्रोंकी छानबीन करता 
है। वासवा-विकारोंके उलभे हुए धागोंको सुलभांता रहता है । वित्ताकाश्मे 
उठने वाली वृत्तियोंकी उलभनोंको सुलभाता रहता है । पंचेंद्रिय और पंच- 
हाभूतात्मक विश्वकी विविधताके श्रनुभवोंके जो धागे उलभे हुए होते हैं 
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उनको सुलभाते-सुलभाते वह 'मैं' और 'यह' उसके उस पार जो 'वह' है उसका 
घ्यान करता है । उसीका ध्यान करते-करते उस ध्यावको घारणामें 
बदल देता है और धारणा को समाधिमें । यह समाधि दो प्रकारकी होती है । 
एक सविकल्प समाधि दूसरी निविकल्प समाधि । यही निविकल्प समाधि ध्यान- 
योगकी अंतिम अभ्रवस्था है। यही उनकी सिद्धावस्था है। यही शाश्वत सुख है 
यहो ब्रह्मनंद है। यही जीवन-मुक्तावस्था है ।. वचनकारोंकी भाषामें. यही शुग्य- 
संपादन है । इसमें ध्याता, ध्यान और ध्येयका श्रह्वत हो जाता है । इन तीनोंमेंसे 
कोई एक नहीं रहता । हत-भाव मिट जाता है । इसलिए वचनकार इसको शून्य- 
संपादन कहते हैं । | 

यही बात भक्तियोग और ज्ञानयोगकी है । हठयोगीको जेसे शरीरकी 
अंतर-वाह्य शुद्धि करनी पड़ती है, कर्मयोगीको संकल्प-शुद्धि और ध्यानयोगीको 
चित्त-शुद्धि करनी पड़ती है वैसे ही भक्तियोगीको भावना और. ज्ञानयोगीकों 
बुद्धि शुद्ध करनी पड़ती है। भक्तियोगमें शुद्ध भावनाशक्ति द्वारा ईश्वरसे 
निरहेतुक प्रीति करनी पड़ती है ।: निरहेतुक और आत्यंतिक प्रेम द्वारा भाव- 
नाञ्रोंको शुद्ध करते हुए उन्हें संपन्‍्त और संघटित करके परमांत्मामें केन्द्रित 
करना होता है । इसमें भावना-शुद्धिकी अत्यंत आवश्यकता है । शुद्ध 
भावनाका श्रर्थ है निरहेतुक, निष्काम प्रेम । आत्यंतिक प्रीतिमें तन्‍्मय भक्‍त 
क्षण भर भी भगवत्स्मरण नहीं भूल सकता । परमात्माके स्मरणमें उसको 
निरतिशय आनंद आता है। उस आनंदक्े सामने भकतको ब्रह्मानंद भी तुच्छ-सा 
लगता है | ऐसी हालतमें भक्त क्षण भर भी भगवानका विस्मरण सहन नहीं 
कर सकता | क्षण भरके विस्मरणसे वह व्याकुल हो उठता है! मानो माँकी 
गोदमें वेठकर स्तनपान करनेवाले अश्रबोध बालकके मुंहसे यकायक वह पीयुप- 
भरा स्तन गायब हो गया हो । भक्‍तके हृदयकी धड़कनके साथ भगवत्स्मरण 
जुड़ा हुआ रहता है। इस स्मररामें तत्मय भरत अपने देहभानको भूल जाता 
है। देहभानका भूलना ही आत्मभान होना है। सत्तत भगवद्स्मरण और देहभानके 
विस्मरणसे उसको परमात्मामें ऐक्यानुभव होने लगता है। वह परमात्तमामें 
लीन हो जाता है | परमात्मामें विलीन होकर, समरस होकर एकरस हो जाता 
है | परमात्म-रूप हो जाता है । सर्वत्र उसे परमात्माके ही दर्शन होने लगते 
हैं । तब पूजा, पूज्य और पूजक, यह त्रिकुटी एक हो पाती है । भक्‍तका हृदय 
पुकार उठता है--मैं तेरी पूजा करने आया था, कितु मैं ही तू हो गया तो 
किसकी पूजा करूँ ? तेरी पूजाके लिए हाथमें श्रारती उठाकर देखता हूं, आरदी 
ही तू हो गया; मैं कैसी आरती करूँ ? तभी महात्मा कबीरदासके शब्दोंमें 
कहना हो तो, “कहीं सो नाम सुनौं सो सुमिरन खाव-पियौं सो पूजा” हो जाता 
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है । यही भकतकी अंतिम स्थिति है । वचनकारोंने इसे समरसेक्य कहा है । यही 
भक्‍्तका शाइवत सुख है। जैसे भावना-शुद्धिति भक्त परमात्मेक्य प्राप्त कर 
सकता है वैसे ही वुद्धिके शुद्धिकरणसे ज्ञानी भी निजेक्य सुख प्राप्त कर सकता 
है। अपनी निर्मल और कुशाग्न बुद्धि द्वारा ज्ञानमार्यी अपनी पंचेन्द्रियोंसे श्रतुभूत 
विश्वका विवेचन-विश्लेषण करके विश्वके मुल तत्वकी खोज करता है | जब 
. वह उस तत्वक्नो पाता है उसीमें स्थित रहने लगता है । इसके लिए ज्ञानयोगीको 
सर्वप्रथम अपनी इन्द्रियोंको मनके श्राधीन करना होगा। बाद में इंद्रियोंको 
कसे हुए मनकी बागडोर वुद्धिके हाथमें सौंपनी होगी । उस वुद्धिको, जिसने. 
मनको अपने आधीन कर लिया है, आत्मामें रत करना होगा । तभी वह 
सच्चा सत्योपासक हो सकता है। नहीं तो जो बुद्धि इन्द्रियासक्त मनके 
श्रधीन है वह इच्द्रियोंके सुखक्ा साधन बनना छोड़कर श्रात्मरत नहीं होगी । 
इसलिए पहले इन्द्रियोंको मनके आधीन करना चाहिये । मनको बुद्धिके आधीन 
करना श्रौर जिस बुद्धिते सव पर अपना आराधिपत्य जमा रखा है उसे आ्रात्मरत 
करना ही ज्ञानयोगकी प्रक्रिया है । जैसे सधे हुए हाथीसे जंगली हाथी पकड़वातते 
हैं वंसे ही निराकार आत्मासे, आकार निराकारके परे जो परमात्मा है उसको 
पकड़वाना है । अपनेमें भ्रपनेको प्रत्यक्ष करके वह ज्ञान ही में रत होनेका अ्रद्भ्रुत 
अनुभव करना ज्ञानयोगकी सिद्धि है। ज्ञाता, ज्ञान और ज्ञेयकी पूर्ण अद्दैता- 
वस्था ही आत्मज्ञान है। इसी श्रात्मज्ञानमें सदा रत रहना ही मुक्ति-सुख है । 
वही कंवल्य है। यही ज्ञानमार्गीकी ज्ञानानंद प्राप्ति है। यही ज्ञानयोगीकी मुक्ता- 
वस्था है । 


वचनकार इन पांचों मार्गोको अलग-अलग नहीं मानते । अभ्रथवा एक दूप्तरेसे 
स्वतंत्र भी नहीं मानते । वह तो सब ईश्वरापंणाका परिणाम मानते हैं। उनका 
हृढ़ विश्वास है कि ईइ्वरापंणसे ही सच्ची सिद्धि मिलती है, श्रर्थात्‌ सत्यका 
साक्षात्कार होता है । बिना इसके कुछ नहीं होता । वचनकार तो बिना ईरव- 
रापेण॒के अपने-अपने मार्गका आग्रह करनेवालोंकी हंसी उड़ाते हैं। उन्होंने ईश्व- 
राप॑रणके बिना हठयोगको नटोंका करतव कहा तो भवतोंसे पूछा, क्या दीपकका 
स्मरण करनेसे अंधकार सिटेगा ? दाल-रोटीका स्मरण करनेसे क्या भूख 
मिटेगी ? अप्सराधरोंका स्मरण करनेसे क्‍या कामानंद प्राप्त होगा ? और ध्यान- 
योगीसे आंख बंद करके मुक्ति कैसे खोजोगे ?--श्रादि प्रश्न पूछ हैं। 
उन्होंने साधकोंकी हंसी ही नहीं उड़ायी है ! इनके हृदयमें प्रमारिक और 
कर्मंठ साधकोंके लिए श्रपार करुणा है। उनकी वह करुणा कभी-कभी फूट 
पड़ती है। वह कहते हैं, भरे रे ! भूखेके अपने पेट पर दाल भात बाँधकर रोनेकी- 
सी हालत हुई न इन लोगोंकी ! अरे ! कंमेकी क्रियाक्ों भवित अथवः ज्ञानका 


१०० चचव-साहित्य-परिचय 


साथ मिलना चाहिए ! भवित बातोंकी मालिका नहीं है रे ! वह तो तन, मन, 
घन, गल जाने तक साध्य नहीं होती । ज्ञान भर क्रियाका समन्वय होना चाहिए । 
दोनोंके समन्‍्बयसे सब वातें सुसूत्र चलने लगती हैं। पंछी क्या कभी एक ही 
पंखसे गधन-विहार कर सकता है ? वह तो दोनों पंखसे उड़ता है । अंतरंगमें 
सत्य-भवित, वहिरंगमें सत्कार्य, यही शरण मार्ग है। यही लिगेक्यका साधन 
है । सत्यका सत्तत स्मरण भक्ति है। उसको जानना ज्ञान है। उसका श्राचरण 
करना कर्म है। उसका ध्यान अथवा चितन ध्यान है। इन सादि-सरल शब्दोंमें 
वचनकारोंने अपने मार्गका गंतव्य स्थान तथा मार्ग, साध्य श्लोर साधन इन दोनों- 
का विवेचन किया है। मानो आध्यात्मिक जीवनका रहस्य खोलकर सामते 
रखा है । 

वचन-साहित्यमें साक्षात्तारको जीवनका साध्य) माना है । उसीको 
शास्वत सुख कहा है। अमृतानुभव कहा है। सर्वार्पणकों उसका माग्ग भाना 
है । उसके परिणाम-स्वरूप ज्ञान, ध्यान, क्रिया, भक्तिकी समुचित समन्वय- 
जन्य साधना चल पड़ती है। वचन-साहित्यमें इस प्रकारकी साधनाके लिए 
आवश्यक भ्राचार, विचार, धर्म, नीति, तत्वज्ञान, विधि, निषेध आदिका ऐसी 
लोक-भाषापें निस्पण किया है जिसे सर्वसामान्य लोग समझ सकें। वचन- 
कारोंने साहित्यके द्वारा विस्तृत प॑मानेपर सामूहिक श्राध्यात्मिक साधनाका 
प्रयोग किया है। आजकलकी भापामें कहना हो तो वचन-साहित्य 'सर्वागपूर्णा 
लोक-शिक्षाका सुन्दरतम साधन है। इस साघनसे सामान्य जनता इंद्विय- 
जनन्‍्य सुखके पीछे न पड़कर शाइवत सुखका विचार करने लगेगी। उनमें 
वाह्य भीतिक सुखके प्रति जो शअश्राज्षा-श्राकांक्षा है वहु सीमित होगी। 
शाहवत सुखकी जिज्ञासा जागेगी। अश्युदयसे नि:ःश्ेयसक्री ओर मुड़नेकी भावना 
पैदा होगी । भुक्तिसे मुक्तिकी ओर देखनेकी इच्छा होगी। इससे समाजपें 
स्थिरता आयेगी। भोतिक सुखके लिए जो प्रतियोगिता चल पड़ी है उस स्थान 
पर आंतरिक समाधान प्राप्त करनेका प्रयास प्रारम्भ होगा । वचनकारोंने 
मुवित-सुख, अथवा अंतिम-सिद्धिप्राप्त मुक्त पुरुषका वर्णन करनेमें तो परा- 
काप्ठाका साहित्यिक सौप्टव दिखाया है । मुक्त पुरपका वर्खाव मानों सजीव 
द्ाकार परमात्माका ही वर्णन है । जिसे देखकर सामान्य मनुप्यक्ते मनमें भी 
ऐसा ही मुक्त मानव होनेकी आकांक्षा जागे, यही वचन-साहित्यका उद्देश्य है। 
किसी ग्रीक तलववेत्तान जीवनकी उत्क्ंतिका वणंन करते समय लिखा है 
स्टोन विकम्स ए प्लांट, प्लांट ए बीस्ट, बीस्ट ए मैंन, मेन एस्पिरिट, स्पिरिट ए 








« गो अध्यायमें इसका पिस्तत विवेचन है । 


कस 
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गॉड ।” हम भी कहते हैं, कला श्ौर साहित्य नरको नारायण वनानेका सावन 
है। श्रर्थात पाषाणसे मानव तक विकसित चेतन्यकों मानवसे ईइ्वर होनेकी 
प्रेरणा देना साहित्यका कार्य है। कला और साहित्य नरको नारायण बनानेका 
शास्त्र है नरको वान र बनानेका नहीं । वचनकारोंने अपने साहित्य द्वारा नरको नारा- 
यण बननेकी प्रेरणा दी है । मैनको गॉड होनेकी प्रेरणा दी है । सदेव मानवको 
दानव वननेसे रोक कर महानू्‌ बननेकी प्रेरणा देता, तरका वानरीकरण रोक- 
कर नारायण बननेकी प्रेरणा देना, मैंनको डॉग न बनने देते हुए गॉड बननेकी 
प्रेरणा देना, समग्र मानवीय समाजको दिव्यीकररणके लिए स्फूर्ति देवा, आवश्यक 
पथ-प्रदर्शत करना साहित्यका उद्देश्य है। वचन-साहित्यने यह कार्य किया है। 
यही वचन-साहित्यका सार-सर्वस्व है। 


साक्षात्कार 


कन्नड़ भाषा-भाषी लोगोंमें संतोंको अनुभावी कहनेकी परिपाटी है और उनके 
मार्गको अनुभावी मार्ग । कर्नाटकके संत्ोंका दो प्रकारका वर्गीकरण किया जाता 
है : 'शिवशरणर और 'हरिश रणरु । शिवभक्‍तोंको 'शिवशरण॒रु' कहते हैं । हरि- 
भक्‍तोंको 'हरिशरणरु' कहते हैं। शिवशरणोंको वचचकार कहते हैं। क्योंकि 

टोने वचन शैलीमें अपनी वातें कही हैं । हरिशरणोंको कीतनकार कहते 

उन्होंने कीतेव (भजनों ) के रूपमें अपनी बातें कही हैं। ऐतिहासिक हष्टिसे 
देखा जाए तो शिवशरण पहले हुए हैं और वादमें हरिशरण । इन दोनों तरहके 
संतोंके साहित्यको शरण-साहित्य भी कहते हैं, क्योंकि कर्नाटकके लोगोंका 
विश्वास है कि वे दोनों भगवानकी शरण गये थे । उनको परमात्माका अथवा 
सत्यका साक्षात्कार हुआ था । उन्होंने सत्यका श्रथवा परमात्माके साक्षात्कार 
का अनुभव किया था । इसलिए वे ग्रनुभावी हैं । जब मनुष्य जंगली स्थितिमें था, 
शिकार करके खाता था, तबसे वह सत्यकी खोज करता आया है । मनुष्य 
विश्वकी विविधता, उसका सौंदर्य श्रादि देखकर चमत्कृत होता है। यह सब 
चमत्कार देखकर वह दिड्ामूढ़ हो जाता है। कितु वह अधिक समय तक ऐसा 
नहीं रह सकता । वह इन सबका रहस्य जानना चाहता है। यह विविधतापूर्ण 
विश्व इतना सुदर क्यों है ? इसका रहस्य क्‍या है ? इस सुंदरताके परे क्‍या 
है ? यह सौंदर्य किसका प्रकाश है ? उसकी जिज्ञासा जागती है। वह इस 
जिज्ञासाकी तृप्ति चाहता है । उसके लिए सोचता है । चितन करता है। प्रयोग 
करता है। चितन और प्रयोग, इन दो परोंस वह इस विविध विश्वकी 
विविधता श्ौर सुंदरताकी तहमें जो सत्य है उसकी ओर बड़ता है। इस सत्पथ- 
को संत-मार्ग कहते हैं । इस सत्पथपर चलकर उन्होंने जो कुछ पाया उसको 
क्रिसीने सत्य, किसीने परमात्मा, किसीने ब्रह्म और किसीने और 
कुछ कहा । अनेक लोगोंने अ्रनेक नाम दिये । अनेक प्रकारसे कहा । कितु जिन- 
जिन लोगोंने वह पाया, उन सबका कहना है कि उसके परे भौर कुछ नहीं 
है । मानवीय मन हृश्यसे अहृ्यकी ओर दौड़ने लगता है। हृश्यमेंसे अहश्यमें 
पठता जाता है। इस दोड़में थक्कर वह ऐसी जगह वेठ जाता है जह॑से न 
आगे बढ़ना संभव रहता है न पीछे लौटना । उसी स्थानको अनुभावियोंने पर- 
मात्मा कहा | उसीका वर्णान किया । और घोषणाकी इसके परे कुछ है ही नहीं । 
अनादि और अनंत, दोनों इसके अंदर आा जाते हैं। जिन्होंने इस अंतिम 
तत्वका अनुभव किया उनको अनुभावी' कहते हैं। इस अंतिम तत्वक्े अनुभवको 
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साक्षात्कार कहते हैं। साक्षात्कार करनेकी इच्छा अथवा इस विविधतापूर्ण 
विद्वकी तह॒में वया है, यह जाननेकी इच्छा मानवमात्रका जन्मजात स्वभाव- 
सा हो गया है। प्रत्येक युगमें इसका प्रयास हुआ है । प्रत्येक देशमें इसका प्रयास 
हुआ है । और इस प्रयासमें किसीने जो पाया उसको साक्षात्कार कहा तथा 
जिसने कुछ पाया उसको साक्षात्तारी अथवा अनुभावी कहा । 

इस जिज्ञासाके कारण मनुष्यने भौतिक क्षेत्रोंमें भी पर्याप्त खोज की है। 
इस क्षेत्रमें भी उसने बहुत-कुछ पाया है । इस क्षेत्रमें भी ऐसे अनुसंधान करने- 
वालोंने जो साक्षात्कार किया है वह सबने नहीं क्रिया । इतना ही नहीं, वह 
साक्षात्कार जन-प्तामान्यकी चक्‍्करमें डालनेवाला है। जन्त-सामान्यके मनको 
चमत्कृत कर देनेवाला है। किंतु इससे हमें कोई सरोकार नहीं है| क्योंकि इस 
पुस्तकक्रा विषय कन्‍्तड़ वचन-साहित्य है । किसी भी वचनकारने भौतिक जग्तृमें 
त सत्यका अनुसंधान किया है न सत्यका साक्षात्कार। क्योंकि उनका विश्वास था 
कि भौतिक जगतुमें किये गये सत्यके अनुसंधानसे भौतिक सुखके अं 4र खड़े किये 
जा सकते हैं कितु उससे श्रांतरिक समाधान नहीं मिल सकता । हादिक प्रस- 
न्नता नहीं मिल सकती । इस हादिक प्रसन्तताके बिना भौतिक वेभवका अंबरार 
भी सिरपर वोक-सा है। इससे शाइ्वत सुल्ल नहीं मिल सक्रता । नित्यानंद 
नहीं मिल सकता । इसलिए उन्होंने वह मार्ग छोड़ दिया। भौतिक विश्वकी 
खोजसे विमुख हुए । जो ब्रह्मांडमें है वही पिडमें भी है तव पिंडमें ही क्‍यों न 
खोजें ? अपने हृदय-गहूरमें घुसे । वहां खोज की । चित्त सागरकी एक-एक 
वृत्तिका निरीक्षण-परीक्षण किया । उन वृत्तियोंको रोका । और वहाँ सत्यका 
साक्षात्कार किया | अपने ही हृदय-साम्राज्यके स|ञ्राट बने | और उस महान 
गून्य सिंहासतलसे घोषणा की--यही जीवनका ञ्रात्यंतिक महान्‌ उद्देश्य है । यही 
मानव मात्रका सर्वोत्तिष्ट लक्ष्य है। यही शाश्वत सुखका स्थान है । हपने यह 
पाया है। आग्रो ! तुम भी पाग्रो । 

भनुष्यने श्रवतक सत्यकी जितनी खोज की उतनी और किसीकी नहीं की । 
तव यह सत्य क्या है ? सत्य किसको कहते हैं ? सत्यक्री खोजका क्‍या अर्थ है ? 
यह जो विश्व हम देखते हैं वह विविधतापूर्ण है। वार-वार बदलनेवाला है । 
अर्थात्‌ परिवर्तवीय है । इस परिवर्तेनीय विश्वके मूलमें एक अपरिवर्तनीय तत्व 
हैं । कभी न वदलनेवाला एक तत्व है। उसको सत्य कहते हैं। उस तत्वकी 
खोजही सत्यकी खोज है। अ्रथवा सत्यक्रा अनुसंधान अथवा सत्यास्वेपरा 
कक है । हक देखता हैं, इस दिखाई देनेवाले मनुष्यमें क्या तत्व 
है इस दिखाई देनेवाले अथवा दृश्यमान विश्वकी जड़में कौन-सा तत्व 
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अधिकसे अधिक सुख मिलेगा ? इसकी खोज अ्रथवा इसका अनुसंधान 
ज्ञान-दिज्ञानका अनुसंधान है । अलग-अलग तत्ववेत्ताश्रोंने श्लग-भ्रलग बातें कही 
हैं। जिन्होंने उस तत्वकों जाना है, उनको तत्ववेत्ता कहते हैं । उन्हींकी दाइ,निक 
भी कहते हैं । क्योंकि उन्होंने उस तत्वका दर्शन किया है। इन दा निकोर्मेसे 
कुछने कहा है कि एक अदनेसे मिट्टीके कणसे लेकर श्रासमानमें चमकनेवाली 
विद्य त्‌ तक सब जड़ ही जड़ है । तो कोई कहते हैं इस विद्ववका भ्रणु-अ्रणु और 
कर-करा चैतन्यमय है । दिव्य है। इसी वातको लेकर कई दाश निकोंने कई दर्शन 
लिखे हैं। ऐसे दार्शनिक भारतमें ही नहीं विश्वके सभी देशोंमें- हुए हैं। सभी 
कालमें हुए हैं। सभी दाशनिकों के सब प्रयत्न श्रत्यंत निष्ठासे हुए हैं । प्रामाणि- 
कतासे हुए हैं। तथा अत्यंत उत्कटतासे हुए हैं। कितु प्रइ्न यह उठता है कि 
दार्श निकोंने जो श्रपने दर्शनकी नींव डाली है उसके आधारभूत साधन वया हैं? 
मनृष्यके पास सत्यक्ो जाननेके दो प्रकारके साधन हैं । वे हैं, पंच ज्ञानेद्रिय और 
अंतःकरण । रृश्य-जगतुका सब ज्ञान इन्हीं पंचेन्द्रियोंसे होता है । श्र 
भ्ंतःकरणको उस परम तत्वका अनुभव होता है जिस अनुभवके लिए मानव 
व्याकुल है। मानवका मन श्रथवा अ्रंतःकरण एक अखंड शवित है । कितु वह 
त्रिमुखी है । बुद्धि, भावना और स्फूर्ति यह उसके तीन सुख हैं। इसका »र्थे 
इतना ही है कि मानव मन जब तक प्रधान होता है तब बुद्धि कहलाता है । 
जब श्रद्धा प्रवान होता है तव भावना कहलाता है । और जब दरशशन प्रधान होता 
है स्फूर्ति कहलाता है। ज्ञात बातोंसे अज्ञात वातोंका निर्णय करना तक कह- 
लाता है। ज्ञात श्रथवा अन्य किसीको वही हुई बात पर सम्पूर्ण विश्वास करना 
श्रद्धा कहलाता है | और जो तके और श्रद्धासे भी परे है, इन साधनोंसे हृदयंगम 
नहीं होता, कितु जो यकायक अंतः्चक्षुओरोंके सामने श्रा जाता है, अ्रथवा मनको 
सूभता है उसे स्फूति कहते हैं। मानव मनकी ये तीन शवितयां हैं । इन शवितियों के 
आधार पर कोई बात जाननेके तीन साधन माने गये हैं। वे हैं अनुमान, भाप्त- 
वाक्य और प्रत्यक्ष । वुद्धिसि अनुमान होता है । श्राप्तवाक्य पर श्रद्धा बैठती है 
और स्फूर्तिसे ज्ञान प्रत्यक्ष होता है । ज्ञानकी ये तीन कप्तीटियां हैं । यह प्रत्यक्ष 
जब दृश्य-जगतुका विषय होता है आंखों पर निर्भर रहता है। झौर जब अद्ृइय 
विश्वसे संबंध रखता है तब स्फूर्ति पर निर्भर रहता है। यही स्फूर्ति सत्यके 
साक्षात्तारकी आधार शिला है। 

अब तक मनुष्णने जो साक्षात्कार किया है उसका यह रूप है। अत्र यह 
देखना रह जाता है कि वचनकारोंके साक्षात्कारका क्या रूप है ? वह सत्यकी 
खोजमें कहां तक सफल हुए हैं ? उनको सत्यक्ा साक्षात्कार कैसे हुआ ? इस 
कार्यमें वह कहां तक सफल हो सके ? इन प्रशनोंके उत्तरमें कहा जा सकता है कि 
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वचनकारोंका मागे ही साक्षात्कारका मार्ग था। सत्यका साक्षात्कार करता, उस 
साक्षात्कारमें स्थित रहना, यही उनका अंतिम लक्ष्य था| जैसे हमारी श्रांखें सूये, 
चंद्र, नक्षत्र, इंद्रधनुष श्रादि देखती हैं वैसे ही स्फूर्तिसे वे सत्यको देखते थे । जेसे 
हमारी नाक फूल, फल आदिकी सुगंध सूंघती है वैसे वे स्फूर्तिसे सत्यको ग्रहण 
करते थे । जैसे हमारे कान नदीका कल-कल, हवाका मर्मर, वर्षका टप-टप 
सुनते हैं वैसे ही वह अपनी स्फूर्तिसे सत्यको सुनते थे। जैसे हमारी जिह्ना षड्‌- 
रसाननको अपनी नोकसे चखती है वंसे ही वे स्फूर्तिसे सत्यको चखते थे । अचु- 
भावी साधक अपने अंत:करणकी स्फूर्तिसे सर्वांगीण अनुभव करते हैं | मनुष्यको 
एक वार ऐसा साक्षात्कार हुआ कि बस उसके मनके संकल्प विकल्प मिटते हैं । 
क्षुद्र श्राशा आ्राकांक्षाएं अत्य्य होती हैं। जैसे सूर्योविय होते ही भ्रंघकार अदृश्य 
होता है ऐसे ही साक्षात्कोरीका जीवन क्ृतबृ त्य हो जाता है। मच कभी शंका- 
कुशंकाश्रोंके जालमें नहीं फंसता । संकल्प-विकल्पके जालमें नहीं फंसता । दुपहर- 
की प्रचंड धूपमें सूर्यको देखनेके पश्चात्‌ जैसे सूर्यके श्रस्तित्व और उसके गुण, 
घमंके विषयमें कोई संशय नहीं होता वैसे ही परमात्माके विषयमें कोई रांशय 
नहीं रहता । आत्मज्ञान मानो करतलामलक-सा हो जाता है। यह साक्षात्कार दो 
प्रकारका होता है। प्रथम, जंसे बिजली क्षण भर वबादलोंमें चमक कर अहृदय 
हो जाती है बसे ही सत्यकी कलक मिलती है। इससे साधककी साधनामें उत्क- 
टता श्राती है। उसकी व्याकुलता तीत्र होती है। उप्तकी ध्येय-निष्ठा दृढ़ हो 
जाती है और साधक अपने साध्यको पानेके लिए व्याकुल हो उठता है। उसकी 
व्याकुलता तीत्रपते तीत्रतर श्रौर तीत्रतम होती जाती है। उसकी उस उत्कट व्या- 
कुलताकी कोई उपमा नहीं होती । वह अपने मार्यकी सभी रुक्रावटोंकों ठीक वंसे 
ही हटा कर आगे बढ़ने लगता है जंसे पर्वतीय प्रदेशके किसी गहरे उतारमें बहने 
वाला नदी-प्रवाह । चूँवकसे खिच जानेवाला लोहा जेसे सभी रुकावटोंकों 
हटाकर चुबकसे सठ जाता है वैसे ही अज्ञात प्रेमातिशयसे वह भगवानकी 
झ्रोर सतत खिचता जाता है। इससे साधकरकी स्फूर्तिके सामने विद्युतकी 
तरह क्षण भर चमककर गया हुआा वह साक्षात्कार सूर्यके प्रकाशकी तरह 
स्थिर हो जाता है। विद्युव्‌ की तरह क्षण भरके लिए जो साक्षात्कार होता 
है वह इतना सुखद होता है कि साधक उसको स्थिर कर लेनेके लिए 
अपना सब कुछ न्‍्योछावर कर देता है। यह सब कुछ नन्‍्योछावर करने- 
की तीब्र उत्कंठा ही संपूर्ण समपंण है। उत्त उत्कंठासे साक्षात्कार स्थिर हो 
जाता है। सक्षात्कारजन्य श्रानंद स्थिर हो जाता है। वस्तुतः विद्युत्‌ सह्श 
चमकनेवाला साक्षात्कार दृत्तिर्प होता है । फिर वही स्थिति हो जाती है । 
तत्र वह साधक न रहकर सिद्ध कहलाता है और जीवनमें जो कुछ पाना होता 
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हैं वह पाकर धन्य-भाव अनुभव करने लगता है । 

साक्षात्कारका तात्विक रूप एक ही होता है। वह जीवनमें श्ोते-प्रोत होता 
है। इस अनु भवके बाद साधक अ्रपनेमें पूर्णंताका अ्रनुभव करने लगता है। फितु 
वह अनुभव श्रवर्णनीय होता है । वह अंतःकरणसे श्रनुभव करनेका होता है । 
वह अनुभव सूक्ष्मातिस॒क्ष्म अंतरिन्द्रियको स्फूर्तिसि ही हो सकता है । गुरु-कृपासे 
यह संभव होता है। कोई भी शब्द इस अनुभवका वर्शान नहीं कर सकता । यह 
अनुभव पहले-पहले अंतरिस्द्रियोंको होता है। बादमें वाह्य इन्द्रियोंको भी होने 
लगता है। वह जीवनमें व्याप्त हो जाता है। जंसे-जैसे यह अ्रनुभव सर्वेव्योपी 
होता जाता है साधक सतत श्ौर सर्वत्र उस दिव्य-तत्वका दर्शन करने लगता हैं। 
चही ज्योतिर्मय रूप देखता जाता हैं। उसी दिव्य-तत्वका गाया हुआ दिव्य 
संगीत सुनता जाता है। कभी शरी रको स्पर्श न होनेवाले ब्रह्म-संस्पर्शके पुलको- 
त्सवसे) धन्य-बन्य होता जाता है। कभी जिह्नाकी तोकको श्रनुभवमें न आने 
वाले भ्रमृतान्नके दिव्य स्वादके मदमें मस्त होकर भूमने लगता है। कभी नाकसे 
अनुभव न किये गये झ्राकाश-पुष्पकी सुगंधसे सुगंधित हो जाता है । साक्षात्कारी 
इस तरह अंतर-बाह्म पूर्ण हो जाता है। उसका रोम-रोम दिव्य आनंद अनुभव 
करने लगता हैं। उनका अनुभूत यह दिव्य श्रानंद उनके रोम-रोमसे टपकने लगता 
है। ऐसे मनुष्यके दर्शबसे सर्वसामान्य मनुष्य भी आनंदित हो जाता है। उसका 
जीवन सबके लिए समान हो जाता है । न वह किसीसे द्वेष करता न दूसरा उससे 
द्वेप कर सकता है । मानो वह सर्वबंधु हो जाता है। विश्वमित्र बन जाता है। 
इसमें संशय नहीं कि यह साक्षात्कार अहर्य, श्रव्यकत, सृष्टिका अवरणानीय आनंद 
है । कितु उसके भी कुछ बाहरी लक्षण हैं। सच्चा साक्षात्कार साधकके सब 
संशय छिन्न-भिन्‍न कर देता है । उसको निहवन्द्द कर देता है। उसको निष्काम 
बना देता है। साधकमें पूर्णताका धच्य-भाव जगा देता है। मैंने जी कुछ पाया है 
वही अंतिम सत्य है, मैंने वह पा लिया है अब और कुछ पाना नहीं है, इस भावको 
जगा देता है । उसके जीवनमें 'प्रावश्यकता है,' ऐसा कुछ नहीं रहता । जब 
तक यह बात नहीं होती तब तक यह नहीं कहा जा सकता कि किसीको साक्षा- 
त्कार हुआ है। इन लक्षणोंके बिना यदि कोई साधक कहता है कि मुझे साक्षात्कार 
हुआ है तो यही कहा जाएगा कि यह साधककी कल्पना-तरंग है | हो सकता है 
कि यह उसके ज्ञानतंतुश्रोंकी क्षणिक वृत्ति हो । हो सकता है वह झ्ातुर साधककी 
आशा-आकांक्षाओंक्रा खेल हो । हो सकता है वह साधकका योग-स्वप्त हो । 
कितु ब्रह्म-साक्षात्कार नहीं । साक्षात्कार कोई क्षरिक वृत्ति नहीं, अ पितु जीवन- 
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की स्थिति है। साक्षात्कारी तो शरीरमें रहकर शरीरको जीते हुए रहता है । 
मनमें रहकर मनको जीते हुए रहता है । विषयोंमें रहकर विषयोंको जीते हुए 
रहता है| परमात्माके हृदयमें प्रवेश करके वहां पर अपना स्थान पाये हुए धन्य- 
प्राण तथा दिव्य मानव होता है । 


साधक अपने अंतरंगमें आत्यंतिक सत्यका जो अनुभव करता है उसको 
साक्षात्क्रार कहते हैं । ग्रथवा वह अपने अंतरंगकी स्फूर्तिसि जो सत्य दर्शन करता 
है वह साक्षात्कार है) यह प्रत्यक्ष ज्ञान ही सत्यकी कसीटी है । साक्षात्कार हुआ 
अथवा नहीं, यह साधकको श्रात्म-साक्षीसे ही जान लेना होता है । ऊपर लिखे हुए 
गुण इस बातको जान लेनेमें साधन हो सकते हैं । साक्षात्कारी के वाहरी जीवनमें 
जो लक्षण दीखते हैं अथवा साक्षात्कारी के चाल-चलनसे जो भाव टपकते हैं उससे 
भी सर्वेसामान्य लोग कुछ जान सकते हैं, कुछ अनुभव कर सकते हैं। तत्वत्त: 
साक्षात्कारका अनुभव एक है। किंतु साधक्की योग्यता, उसकी साधना-पद्धति, 
उनकी शक्ति भ्रादिके कारण उसके वाहरी रूपमें कुछ अंतर हो सकता है। हो 
सकता है कि कोई साधक क्रिया-प्रधान रहा हो । कोई भावना-प्रधान ओर कोई 
चितन-प्रधान रहा हो । कितु साथकके अंतःचक्षुत्रोंको सत्यका दर्शन होता है । 
उसके संपूर्ण जीवनपर उसका प्रभाव पड़ता है । उसकी बुद्धि निश्चल होती है। 
उसके भाव शुद्ध होते हैं। तेजस्वी होते हैं । कर्म निष्काम होता हैं। सर्वलोक- 
हितके श्रनुकूल होता है । उनका चित्त एकाग्र होता है । श्राचार-विचारसे नीति, 
धर्म प्रस्फुटित होते हैं। अपनी शक्तिसे वह सत्यका दशंन करता है। इसलिए 
वह अ्रहंकारशून्य होता है। वह नम्न होता है। निष्काम और निरपेक्ष होता है । 
सदेव उनकी वातों श्रौर चाल-चलनसे कतार्थता टपकती है । मानों उसको जो 
कुछ पाना था वह पा लिया हो । और कुछ पानेको रहा ही नहीं । ऐसी स्थितिमें 
वह जो कुछ करता है उसके कतंव्यका भार अनुभव नहीं होता । वह निराभार 
बनता है । मानों किसीके हाथका यंत्र बनकर काम कर रहा हो । वह निष्क्राम 
बनता है । निरपेक्ष रहता है। हो सकता है वह पंडित हो । भक्‍त हो । ज्ञानी 
हो | या मौनी हो । सदंव वह किसी अपा्थिव आ्रानंदकी माधुरी चखता रहता 
है । किसी गूढ़ संगीतका रसपान करता रहता है । इसलिए वह मौन होनेपर भी 
बोलता रहता है । बोलकर भी मौन रहता है । वह देखकर भी नहीं देखता । 
सुनकर भी नहीं सुनता । खाकर भी नहीं खाता । वह सबसे निर्लेप रहता है । 
निष्काम रहता है। निरपेक्ष रहता है। शअ्रपने सत्य-दर्शनके प्रकाशमें जीवन 
नाटककी भूमिकाका नृत्य करता रहता है। इसी तरह जीवन बिताकर जहांसे 
आया था वहां जाता है। महात्मा कर्बारके शब्दोंमें वह यह भीनी चदरिया 
ज्यों-की-त्यों धर देता है । 
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सक्षात्कारके लिए देश, काल, परिस्थितिका कोई बंधन नहीं है। विश्वके 
प्रत्येक देशमें, विशाल मानव-कुलकी प्रत्येक शाखामें ऐसे साक्षात्कारी हुए हैं। 
उनकी अपनी परंपरा है। इस परंपराके पूर्वेतिहासकी ओर संकेत करना भी असं- 
भव है। हमारे इस विशाल देशके किसी एक राज्यके सक्षात्कारकी परंपराका 
इतिहास देना चाहें तो भी वह एक बड़ा भारी ग्रंथ हो जाएगा। यह विषय 
सागर-सा गहरा है और श्राकाश-सा विशाल | बसे ही अत्यंत महत्त्वपूर्ण भी 
है। वेद हमारे देशके अत्यंत प्राचीनतम ग्रंथ हैं। उनके वारेमें कहते हैं कि वे 
अश्रीर वाणी सुनकर कहे गये थे । इसलिए उनको श्रुति कहते हैं । उन्हें कहने 
वाले ऋषियोंको मंत्रद्रष्टा कहा गया है । वेदके ऋषियोंको वह मंत्र प्रत्यक्ष हुए। 
वे इस सत्यको प्रकाशमें लानेवाले प्रकाशक थे । उन्होंने श्रपने अ्रंतःक रखमें इस 
सत्यको, अथवा वेदवाणीको प्रत्यक्ष किया। अर्थात्‌ उनको सत्य ज्ञानका साक्षा- 
त्कार हुआ । इस प्रकार साक्षात्कारकी परंपरा वेदकाल तक पहुँचती है । उसके 
बाद हैं उपनिषद्‌ । उनमें भी इस मार्गको '्षुरस्थ धारा विशिता दुरत्ययः कहा 
है। दुर्ग पथ' कहा है। उपनिपद्‌ तो आत्यंतिक सत्य-दर्शनके तत्व ज्ञानकी 
उद्गम-स्थली है | आगे महुलाये हुए सभी मार्गोके बीज उपनिषदोंमें मिलते हैं । 
उपनिषदोमें इस आत्यंतिक सत्यको परमात्म, ब्रह्म-श्रात्म, परव्रह्म श्रादि कहा 
है | उपनिषदकार कहते हैं, यदि वह जाना तो इस जगतमें जानने योग्य कुछ भी 
शेप नहीं रहता। यह सत्य सूक्ष्मसे-सुक्ष्मं है। स्थृलसे स्थुल है। इसका रूप अनंत, 
सत्य-संकल्प, सर्वेसाक्षी आदि है। उस तत्वका साक्षात्कार ही जीवनका आ्ात्य॑- 
तिक लक्ष्य है। ईशावास्योपनिषद्का ऋषि आह्वानपुर्वक कहता है कि यह समग्र 
विश्व प्रमात्माका निवासस्थान है। सर्वात्मकूप है। तू इसका अनुभव कर। समग्र 
विश्वमें एकत्वका अनुभव करनेवालेको कहांका मोह और कहाँका शोक ? इसके 
साथ-साथ वह सूयंसे प्राथंवा करता है कि इस मोहक सुनहले ढक्कनसे ढके हुए सत्य 
स्वरूपको मुझे दिखा। आत्म-स्वरूप इंद्रिय, मन आदिकी पकड़में नहीं भ्राता । 
उसका श्रनुभव अ्रवर्शानीय है । स्फूर्त है। ऐसा भी वह कहते हैं । कठोपनिपद्‌में 
कहा है, साक्षात्कारी कभी आात्म-स्वरूपका ज्ञान दूसरोंको कह नहीं सकता । 
मनुप्य आत्म-ज्योतिके प्रकाशमें सत्र कुछ करता है । उस आत्माको श्रनुभवसे 
जानना होता है। यह वृहृदारण्यकमें याज्वल्कने जनक राजासे कहा है। उपतति- 
पदोंमें साक्षात्कारका सुन्दर विवेचन भी है। कैनोपनिपदूमें इन्द्रको साक्षात्तारसे 
ब्रह्मज्ञान होनेकी बात कही गयी है। इतना ही नहीं, साक्षात्कार होनेके बाद साक्षा- 
त्कारीमें होने वाले परिणामोंका भी वर्णन है । उसमें कहा गया है-- साक्षात्कार 
होनेके वाद मनुप्यको जाननेके लिए कुछ भी नहीं रहता । उसके सभी संशय 
निरसन हो जाते हैं । उसकी सब ग्रथियां खुल जाती हैं। ऐसा मूंडकोपनिपद्में 


>अलमेक, 


साक्षात्कार २०६ 


कहा है | श्रीर कठोपनिपद््में कहा है, ऐसा मनुप्य निष्काम हो जाता हैं। 
निष्पाप हो जाता है। निहढ॑ंद्ग हो जाता हैं। उसमें कृतकृत्य होनेका भाव स्थिर 
हो जाता है। वह अमृतत्वका अधिकारी हो जाता है । उपनिपद्कार तो साक्षा- 
त्कारका वर्णान करते थकते ही नहीं । उन्होंने साक्षात्कारके साधन रूप, श्रद्धा 
तपस्या, दम, दम ब्रह्मचर्य, सत्यनिप्ठा, श्रहिसा, एकांतवास, ध्यान, उपासना, 
सूक्ष्म कुशाग्र वृद्धि, निप्काम कर्म, चित्त-मुद्धि, शांति, स्थ॑र्य श्रादि गुणोंक्री 
ग्रावश्यकता बतायी है । 

उपनिपदोंके पश्चात्‌ साक्षात्कारका प्रभावी ग्रंथ गीता है । उसमें साधनाके 
सभी मार्गोक्रा सुन्दर समन्वय हुआ है । भारतीय तत्व-ज्ञान तथा आध्यात्मिक 
जीवनपर गीताका श्रमिट प्रभाव है । गीता भारतीय ग्राध्यात्मिक जीवनका हृदय 
है | वह साक्षात्कारका तथा उसके सब साधना-मार्गोका निल्‍ूपण करनेवाला श्रप्र- 
तिम ग्रंथ है। मीताके विराट पुरपका दर्शन जीवनके सव संशय्ोंका निरसन 
करता है । संकल्प-विकल्पको नप्ट करता है। और वासना-विका रोंकी उलभनोंको 
काटकर फेंक देता है। निष्काम होकर स्वभाव-प्रमे करा पालन करनेमें प्रेरणा देता 
है । उत्त राप्तेपर चलनेवालोंको बल देता है। गीताक़ा श्र्जुन बुद्धिमान है । भक्त 
है। निर्भव है। भूर है | एक्राग्न चित्त है। किंतु जब तक साक्षात्कार नहीं होता 
तबतक वह निर्जीव-सा है | कृष्ण जगदुगुरु है । जगद्गुरुकी कृपा होते ही साक्षा- 
त्कारकी दिव्य दृष्टि मिलती है । साक्षात्कार होता है। वादमें तुरंत 'नष्टों मोह: 
स्मृतिर्ल्धा' होता है | इसी गीतामें सवं-समर्पणका दिव्य मार्ग बताया है । गीता 


कप 


बनफ िननन नया 


अनेक हृ्टिसे श्रत्यंत महत्वपूर्ण ग्रंथ है। ओर साक्षात्कारकी सत्यताकी हृष्टिसे तो 
प्रमाणभूत ग्रंथ है । वेद साक्षात्कारियों द्वारा कहा गया ज्ञान है। उपनिपदोंका 
आदश साक्षात्कार है। और गीता साक्षात्कारका प्रमाण-ग्रंय है । उसके बाद 
श्रागम ग्रंथ। वह भी साक्षात्कारकों अपना श्रादर्श मानते हैं। किंतु उन्होंने 
सत्यको सगुण मानकर सत्योपाप्ननाकों सर्व सुलभ बनानेकरा प्रयास किया है । 
आगम इंद्र, चंद्र, सूर्य, क्षस्ति, वरुण आदि देवताग्रोंके द्वारा इन सबके मृलमें 
जो मूल तत्व है उसकी उपासना नहीं करते । उन्होंने अपने इप्ठको मानवीय रूप 
दिया। उसको गुरु माना । माता-पिता माना । स्वामी माना | सद्या माना । 
प्रिय माना । और उसकी पूजा की । उसके अनुकूल रीति-तीति और आचार, 
विचारका प्रचार किया । इसको भव्ति-मार्ग कहते हैं | इसमें स्मरण, श्रवण, 
कीतेन आदि नवविध भवितके ढंग बनाये । वात्सल्य-भाव, सखा-भाव, मधुर- 
भाव, दास्य-भाव, ग्ारत-भाव ये पांच भेद हैं। यह मूल सत्य-भत्रितके ही 

हुलाकर फूटे हुए सुन्दर कोंपल हैं। साक्षात्कारका मार्ग अ्रथवा सत्यदर्शनका 
साधना-पथ पहले एक संकरी पगडंडी थी जिसे ऋषि मुनियोंने अपने तय तथा 


११० वचन-साहित्य-परिचय 


अपनी एकांत साधनासे बनाया था । किंतु आगरमकारोंने उसको राजमार्ग बनानेका 
प्रयास किया । उनका मार्ग सबके लिए खुला था । वहाँ जाति, धर्म, कुल, गोत्र, 
लिग आदिका कोई वन्धन नहीं था। सबको खुला निमंत्रण था। इसमें संशय नहीं 
कि आगमकारोंका मार्ग अपने पुवकालीन साधकोंके मार्गसे भिन्‍त था। कितु 
उद्देश्य वही था। बसे ही सूत्रकारोंने भी साक्षात्कारके भिन्‍न-मिन्‍्न मांग प्रशस्त 
किये | जैसे पातंजल मुनिने योग सूत्रोंसे ध्यान-योगका मार्ग प्रशस्त किया । 
तारदने भक्ति-सूत्रोंते भवित॒योगका निरूपण किया ।। वैसे ही व्यासके ब्रह्मस्‌न्नोंने 
वेदांतका ज्ञान-मार्ग बताया । यह सब इसी आदर्शकी ओर जानेके विविध मार्ग 
हैं। सूत्रकारोने भी साक्षात्कारकों ही लक्ष्य मानकर उस लक्ष्यतक पहुँचनेके शिन्‍्त- 
भिन्‍न मार्ग बतानेवाले ये ग्रंथ लिखे हैं। साक्षात्कारकी हृष्टिसे वैष्णवोंका भाग- 
वत पुराण भी कम महत्वका नहीं है। इस देशह6 साक्षात्कारियोंका तथा 
साक्षात्कारके मार्गोका विचार करते समय जगद्गुरु शंकराचार्य, श्री रामाचुजा- 
चाये, श्री बल्लभाचार्य, श्री मध्वाचार्य आदि आचार्योक्रो भी भ्रुलाया नहीं 
जा सकता । वह साक्षात्कारी नहीं थे । मुख्यतः वह तत्वज्ञ थे। दाशनिक थे । 
कितु उन्होंने जो तत्वज्ञान कहा उससे भारतमें भक्तिका संप्रदाय बढ़ा । इन 
भक्‍तोंने भारतकी भिन्‍न-भिन्‍न भाषाश्रोंमें श्रमाप भक्ति-साहित्यका निर्माण 
किया । घर-घरमें भक्तिकी गंगा बहाई । वंगालमें रामानंद, चंदीदास, गौरांग 
प्रभु श्रादि संतोंने भक्ति-साम्राज्य उभारा तो उत्तर भारतमें कबीर, सूरदास, 
तुलसीदास, मी राबाई आ्रादि संतोंते भव्तिका प्रचार किया । महाराष्टमें ज्ञानदेव, 
तामदेव, एकनाथ, तुकाराम आदि भक्‍तोंने वही काम किया जो किसी एक द्विन 
उपनिषद्कारोंने क्रिया था । 

श्रव तक साक्षात्कार मार्गके आये-मार्गका विचार किया गया। अब द्रविड़ 
मार्गका विचार करें। इस पुस्तकमें विशेषतः द्रविड़ भाषा-कुलोंमेंसे कन्नड़ 
भाषाके साक्षात्कार मार्गका विचार करना है। इस विषयमें तामिल भाषाका 
साहित्य ग्राद्य साहित्य कहा जा सकता है। तामिव साहित्य अत्यन्त संपस्न साहित्य 
है। संस्क्ृतकों छोड़कर अन्य किसी भी भाषाका साहित्य इतना संपसन नहीं है। 
ईसामसीहसे पहलेसे ही वहां साक्षात्का रके दो मार्ग प्रचलित थे। एक 'आलवरों' 
का और दूसरा 'अरिवरों' का अ्रथवा इन दो नामोंसे साक्षात्कारी अथवा अनु- 
भावी वर्ग प्रचलित था। 'आलुवर' का अर्थ होता है 'हूब्ा हुआ', तल्‍लीन पर्थात्‌ 
तन्मय । कुछ लोग 'आलवर' का अर्थ नम्र भी करते हैं। कुछ लोग ग्रालवर का 
अरे, शासक भी करते हैं। कितु आलवरका वास्तत्रिक श्र्थ होता है तत्मग्र--- 
आओ । यह वैष्णव थे। अरिवर' का अर्थ होता है अ्ररियुववर ग्र्थात्‌ 


है, 


साक्षात्कार ॥ ११ 


जानने वाले अर्थात्‌ ज्ञानी। यह शव थे। अपने इष्ट देवताकी भिन्‍नताके 
कारण इनका यह भिन्‍न संप्रदाय था--इ० स० चौथी सदीमें आलवरोंके लिखे 
हुए कुछ तामिल ग्रथोंको द्वाविड़ वेद! कहा जाता था। आज भी वह उतने ही 
महत्वके माने जाते हैं। इ० स० १००० में नाथ मुनिने इनके ४०० प्रंथोंका 
संपादन किया था। श्री रामानुजाचार्यका भक्ति-मार्ग इसी परंपराका विकसित 
रूप है। क्‍योंकि श्री रामानुजाचाये श्री यमुनाचाय के शिष्य थे और श्री यमुना- 
चाय श्रीनाथ मुनिके नाती । पद्म पुराणमें भक्ति-मार्गके विषयमें लिखा है, 
'उत्पन्ना द्वाविड़े देशे वृद्धि वर्नाटके गता । संभवतः यह उवित अक्षरश सत्य 
नहीं होगी । कितु भक्ति मार्गकी परंपराक्नी ओर संकेत करने वाली अवश्य है। 
श्री मध्वाचायंके बाद कर्नाटकरमें वैष्णव भक्तिका प्रचार विशेष रूपसे हुआ ). 
इसका अ्र्थ यह नहीं कि इसके पूर्व कर्नाटकर्में कोई भक्ति-मार्ग नहीं था। 
कितु श्री मध्वाचार्यके बाद 'दासर कूट* नामसे वह विश्ञाल वृक्षकी तरह फैल 
गया। इससे पूर्व वेप्णव भक्तिका प्रचार था कितु उसका सविस्तर अभ्रथवा सिल- 
सिलेवार इतिहास नहीं मिलता। कितु तामिलमें जो अरिवर' नामका शैव साक्षा- 
त्कारका मार्ग प्रचलित था उसका कर्नाटक तथा शंध्रमें पर्याप्त प्रचार हो गया 
था। श्री अल्लम प्रभु और श्री बसवेश्वरके कालमें वह मार्ग समग्र कर्नाटकर्मे 
सर्वमान्य था, सर्व प्रिय था। कन्‍्नड़ वचनकारोंके 'त्रिषष्ठि पुरातनर तामिल 
के अनंतरके हैं। इनकी परम्परा का मूल तामिलके अरिवर' हैं । 

स्वानुभवको ही सत्यकी कसौटी मानकर साक्षात्कार करनेवालोंकी परंपरा 
भारतक़े बाहर अन्य देशोंमें भी विद्यमान है। परमात्मा वुद्धि-ग्राह्म नहीं है ॥ 
श्रुति-ग्राह्म भी नहीं है। ग्रथ-ग्राह्म भी नहीं है। वह तो श्ात्मग्राह्म 
है । वह वाइमनातीत है। वह अनुप्रम श्रौर अ्रवर्णीनीय है । यह जंसे 
हमारे उपनिषद्कारोंने कहा वसे ही पादचात्य प्राचीन दर्शंनकारोंने भी 
कहा है। प्लेटो, प्लूटीनस आादिने भी यही कहा है। सोलहवीं सदीके जर्मन 
दर्शनकार कांट कहते हैं, '7॥6 ४078 ॥ ॥४८॥४ । हमारे दाइंनिक्रोंने 'नेति- 
नेति' कहा है। वह परमात्माके विषयमें ॥6 (78 ॥ 8776%/५70०७ कहकर 
चुप हो गया है। कितु इन दिनों यूरोपमें साक्षात्कारके सत्यका महत्व बढ़ गया 
है। और वह बढ़ने लगा है। ऐसे प्रश्न श्राज पाइचात्य विचारकोंकों सताने 
लगे हैं कि इद्रियातीत सत्यका ज्ञान हमें कँसे हो सकता है? वह हमारी पकड़में 
नहीं झ्राता है इसलिए उसे छोड़दें, इतना वह हमसे अलग है क्‍या ? श्रमेरिकाके 
प्रसिद्ध दाशनिक और मनोंवेज्ञानिक प्रोण विलियम जेम्सने एक पुस्तक लिखी 





है उसका नाम है दि विल टू बिलीव (१॥6 जा] ।0 9९८४०ए८), उसमें वह लिखते 


१. एक कीटलका कम्नड कोश । २. सेवकोंका मिलन । 


५११२ चचन-प्ता हित्य-परिचय 


हूँ कि साक्षात्तार सत्य है। पारमाथिक सत्य साक्षात्कारसे झनुभव किया जा 
सकता है। वह साक्षात्कार हमारी न्रात्माकों होता है। एक बार साक्षात्तार 
हुआ कि वह साधकके जीवनमें ओत प्रोत हो जाता है। इसके अलावा भी 
उन्होंने अपनी एक पुस्तक (शव्वांला5 ०ीरशाशिं०ए5 75एथाशा००) में पारचात्व 
राष्ट्रोंमें श्रनग-अलग लोगोंने जो साक्षात्कार किया है उन सबके अ्रनुभवोंका 
विवेचन किया है। इसका विवेचन और संपादन करते समय शत्यंत आालोव- 
नात्मक दृष्टिकोण रखा गया है। उसी प्रकार मिस एवलीन अंडर हिल ()शी5५ 
एच्चेशा एातथागरी) नामकी विदुपीने अनेक पाश्चात्य साक्षात्का रियोके अनु- 
भवोंका विवेचन किया है । प्रो० राधाकृष्णवुजीने श्रपनी एक पुस्तक (रशंश्ला 
्॑ पिशांहाणा क 0च्रालाएणबाए शि]0500॥9) में पाइनात्य तत्वनज्ञान- 
के विपयमें लिखा है | उपमें साक्षात्कारके मार्गफ़ा पाइचात्य तत्तज्ञान 
प्र कंसा प्रभाव पड़ा है, इसका श्रत्यत्त संदर विवेचन किया है। प्रश्निद्ध 
जमंन दाशशतिक हीगलने लिखा है, 'आात्म-दृष्टिस विचार किया जाए तो 
विश्व एक छाबाकी तरह है। श्रात्म धूययंसे प्रकाशित दिव्य ज्ञानसे, श्र्थात्‌ 
श्रात्म-झानसे देखा जाए तो यह सच सत्यक्रा श्ञांत प्रतित्रिबसा दिखाई 

देगा । (ी65०कराए जी रिलाह्ांणा) इसी प्रकार ब्रैडले नामके अंग्रेज 
लेखकने झपनी पुस्तक (27०क्व270० क्षा8 रिथ्यतीए) ४४६ वें परष्ठ पर 

जो साक्षात्कारडा महत्व नहीं जानते, अ्रथवा नहीं मानते उनडी हेंसी उड़ाते 

हुए लिखा है, 'साक्षात्कारमें प्रतीत होने वाले सत्यपते श्रविक्र प्रत्यक्ष सत्य देखने- 
की इच्छा करने वालोंको इसका पता भी नहीं है कि वह क्या चाहते हैं ?' 

कवि ब्राउनिंगने तो अपने अनुभव लिखते हुए कहा है, ' मैंने जाना हैंने प्रतीत 

किया. ..नगदान क्या है ? हम कौन हैं ? यह जीव वया हैं ? श्रन॑तने अ्रततानसंद 

को अनंत मुखसे कंसे अनुभव किया .....यह मैंने जाना। यह मैंने प्रतीत 

क्रिया !” >2) 

है तो साक्षात्तारीकी भाषा है | पश्चिमके वुद्धिजीवी विद्वानोंमें भी आज- 

कल यह धारनग्या बढ़ने लगी है कि तकंसे सत्यकों जानना ब्रम्ृंभवर है । बह 
अनुभवसे ही जान सकते हैं। पाइचात्य राष्ट्रो्सं भी प्राचीनकालमें पनेकत 
साक्षात्मगरी प्रनुभावी हो चुके हैँ । किंतु बीसवीं सदीके प्रारंभके साव आ्राधुनिक 

विचारकोनि ब्ाध्यात्मिक जीवनमें साक्षात्कारका महत्व स्वीकार करना प्रारंभ 

किया है। भव तक्र जो साक्षालगरी हो चूके हैं उनका सोम निर्देश करना भी 

असंभव है। और उसकी झ्रावश्यकता भी नहीं है | योरोपमें ईसाई धर्म ही सर्व 

मान्य है | वही सर्वेत्त व्याप्त है । उसके पहले जो धर्म ग्रीक और रोगमें विद्यमान 
बे हें! सब जनह थे। उत्त समय शश्षियामें भगवान बुद्धका बौद्ध-धर्म प्रचलित 


रै 


* $ | 


हर 
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था । महावीरका जैन धर्म प्रचलित था। तथा भरतुष्टका धर्म प्रचलित था। 
सच पूछा जाए तो ये तीनों धर्म वैदिक धर्मसे घनिष्ठ रूपसे संबंधित हैं। तीन 
धर्मोम्रेंसे जैन घ॒र्म केवल भारतमें प्रचलित था । बौद्ध धर्म वर्मा, चीन, जापान, 
कोरिया आदि देशोंमें पहुँच छुका था और भरतुष्ठका (जरदुश्त) धर्म ईरान में । 

इसके अलावा खाल्डिया, मिस्र श्रादि देशोंमें यहुदी धर्म प्रचलित था । इसके वादके 
धर्ममिं मुस्लिम धर्म अत्यंत प्रवल धर्मोमें एक बना । इन सब धर्मोके साक्षात्कार 
मार्गका अवलोकन किया जाए तो अनेकानेक ग्रंथोंकी सामग्री मिल सकती है । 
ईसाके पूर्वके दर्शनकारोंमें प्लेटोका नाम ही अत्यंत महत्वका है। वही उस 
कालका महान्‌ दार्शनिक कहलाता है। उन्होंने लिखा है, “शआात्म-साक्षात्कार 
अवर्णनीय होता है । इसलिए मैं उसके विषयमें कुछ भी नहीं लिखता । यदि 
आत्म-साक्षात्कारके विषयमें लिखना संभव होता तो मैं जीवनभर वही लिखता।” 
उसके बाद प्लोटीनसका नाम ले सकते हैं। उसका काल ई० स० की तीसरी 
सदीका माना गया है । उस समय इसाई धर्म वाल्यावस्थामें था। प्लोटीनस पर 
इसाई धर्मका कोई प्रभाव नहीं दीखता। इसके ग्रंथमें साक्षात्कारका वर्णन प्लेटोसे 
अधिक है। इन्होंने समाधि-स्थितिका वर्णन किया है, जैसे तैतरीय उपनिषदूरमें कत॑की- 
ने किया है, अथवा याज्ञवल्कने । वाइबिलका 0]6 '७४/४77०॥६ देखा जाए तो उसके 
कई परिच्छेद देखकर ऐसा लगता है कि वह मोसेस आदि यहूदी साक्षात्कारियों- 
ते लिखे होंगे । ईसाके विपयमें पुछना ही क्या है ? वह श्रपने भ्रात्मप्रकाशमें ही 
जीवन-यापन करता था। उसका जीवन तो साक्षात्कारका प्रात्यक्षिकस्सा था । 
उनके शिष्योंमें सेंट जॉन, सेंट पॉल, सेंट ऑगस्टाइन, डायोनिसस्‌ आदि कई 
नाम गिनाये जा सकते हैं । कितु विश्वके इन सब साक्षात्कारियोंसे इस पुस्तकके 
विषयका कोई संबंध नहीं है । यहां तो कनन्‍नड़ वचनकारोंके साक्षा- 
त्कारका प्रइन है । इसके लिए वचनामृतका पांचवां, छठा तथा सातवां श्रध्याय 
देखना पर्याप्त होगा । वस्तुतः जीवन्मुक्त और साक्षात्कारीमें कोई अंतर नहीं 
है। साक्षात्कार मानव कुलकी संपत्ति है। वह तो प्रत्येक मनुष्यकी आ्राकाक्षा 
है । मानवमात्रका स्वप्त है । प्रत्येक युगर्में, प्रत्येक भाषा-क्रुलके लोगोंने साक्षा- 
त्कार किया है। यहां केवल बचनकारोंके साक्षात्कारका संबंध है । उसी विषयमें 

यहां लिखना है | विश्वके अन्य अनेक साक्षात्कारियोंमें वचनका रोंका स्थान-मान 

ढूंढ़ना है । इसी बहाने सब संतोंका पुण्य-स्मरण हुआ । सबके स्मरणसे सबके 

प्रति कृतज्ञता व्यक्त हुई | अपने हृदयकों सांत्वना मिली । 

वचतामृतके पांचवें अ्रध्यायमें मुख्यतः साक्षात्कारीकी आंतरिक स्थितिका 
वर्णान किया गंया है। और सातवें श्रध्यायमें जिनसे उनके लोक-व्यवहारकी कल्पना 
हो सके, ऐसे वचनोंका संकलन क्रिया गया है। साक्षात्कारकी स्थिति ध्थिर 
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हुई कि साधक मुक्त हुम्ना । वह सिद्ध हुआ । तभी उसको जीवन्मुक्त कहते हैं। 
साक्षात्कारका श्रर्थ आध्यात्मिक जगतके आत्यंत्तिक सत्यकी प्रत्यक्ष प्रतीति हैं। 
उसीके स्वानुभव,अ्नुभूति, श्रनुभव,अनुभाव,श्रात्म-सक्षात्कार, भात्मज्ञान,अपरोक्ष- _ 
ज्ञान, अ्परोक्षानुभूति, त्रह्मज्ञान, ब्रह्म-स क्षात्कार, ब्रह्मानुभव प्रादि अनेक नाम हैं । 
किंतु वचनकारोंने इसे श्रनुभाव कहा है । परमार्थ मार्गमें ऐसा अनुभव मुख्य है । 
वही वचनकारोंका ध्येय रहा है। वचनकारोंने यह ध्येय अपनी आंखोंके सामने 
रखकर उसकी साधना की है। वचनकारोंकी हृष्टिके सामने यह ध्येय प्रत्यंत 
स्पष्ट रूपसे था। इस विपयके अनेक वचन मिलते हैं । उन्होंवे जगह-जगह बार- 
वार यह कहा है कि विना साक्षात्कारके जप, तप, ध्यान, धारणा सब व्यर्थे है। 
उनकी हृष्टिसे अनु मावक्रे अभावमें ये सब योग, जप, तप आदि ठोक वैसे ही 
व्यर्थ हैं जैसे सूर्य, चंद्र-तारकाओ्रोंके अभावमें भ्राकाश, सुगंघके अभावमें सुमन, 
प्रतिभाके अभावमें काव्य, मस्तकके श्रभावमें घड़ । अनुभावके अ्रभावमें सारा 
प्रयत्न व्यर्थ है। निस्तेज है। निरथ्थक है । जैसे उक्षकी परीक्षा उसके फलसे होती 
है वैसे ही विद्याका परीक्षा उसके परिणामसे होती है। श्रध्यात्म विद्या अथवा 
आध्यात्मिक साधनाकी परीक्षा उसके परिणामस्वरूप साक्षात्कारसे होता है। 
इंद्रियातीत आध्यात्मिक सत्य साधकके अ्नुभवसे ही सिद्ध हो सकता है। 
साक्षात्कार इसका प्रमाण है। श्रर्थात्‌ साक्षात्कार ही सब प्रकारकी भ्राध्पात्मिक 
साधनाकी सिद्धि है। विना इसके कितना ही जाप करो, कितना ही तप करो, 
कितना ही ध्यान-धारणा करो, कितनी ही पुजा-प्रर्चा करो, वह सच व्यर्थ है । 
चचनकारोंने इस तथ्यको श्रत्यंत तेजस्वी भाषामें श्रपने लोगोंके सामने रखा है । 
उन्होंने स्पप्ट शब्दोंमें कहा है, जीवन भरकी गुरु-लिग-जंगमपुजा और प्रसाद- 
पादोदक सेवनसे क्षणभरका अनुभाव महत्वका है। श्रनुभावका वर्णन करते 
समय श्रवक्रमहादेवीने “वही मेरे स्मरणकी निधि थी। वही मेरे ज्ञानका 
निचोंड़ था । बही मेरे पुण्चका फल था। वही मेरा भाग्य था । वही मेरी प्रां्खा- 
में घरकरके बसा हुमा ज्योति-प्रकाश् था । वही मेरे ध्यानकी हृढ़ता थी । वह 
मेरा ध्रानंदोत्सव था। आदि छाब्दोंमें श्रपना धन्‍्यभाव दर्शाया हैं । 

गाक्षात्कार बचनकारोंकी जीवन-सावनाका अंतिम साथ्य था। साक्षात्कार 
वचनकारोंके जोवनका पुण्यफल और पानंदोत्सव था। साक्षात्कार ही वचनकारों- 
के जीवन-प्रकाशका महाप्रकाश था। साक्षात्कार ही बचनकारोंके पूर्णात्वकी 
बुनियाद श्लौर उसका कलश था। साक्षात्कार ही उनके जीवनका, निचोड़ 
था। साक्षात्कार ही उनके ज्ञान-ध्यानका पूर्णत्व था । और वह उन्होंने पाया । 
श्लौर जो कुछ उन्हें पाना था वह सब प्राप्त करके वह वंसे ही रहे जैसे मछली 


जता प्यकाता:ऋ री हज जजउओण>+ पानी नज 32: +> न्क सर्द 2 आम चुल- 
पानोम टूबकर नी अपनी नाठमें पानी ने जाने देते हुए रहती हूँ | सर्देव चल- 
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कर भी निर्गममनीकी तरह रहें । वोलकर भी मौन रहे । अपने आपमें लिप्त 
होकर भी अलिप्त रहे । वर्योंकि वह निरपेक्ष थे । निष्काम थे। वह जीवन भर 
कर्म करते रहे, कितु निराभार होकर। कामका वोभ उन्होंने वहीं ढोयां । जीवच- 
भर वह जले कितु कपूरकी तरह जले । चिमटीभर राख भी नहीं रही । उन्हींके 
शब्दोंमें कहना हो तो वह आकाशमेंसे उदय होनेवाले इंद्रधनुषका उसी आकाशरमें 
विलीन होनेकी भांति, हवामेंसे उद्भुृत होनेवाले ववंडरका उसी हवामें विलीन 
. होनेकी भांति, जहांसे निकले थे वहीं विलीन हो गये । जैसे पूजाके लिए पुजापा 
लेकर आया हुआ पुजारी स्वयं पृज्य हो ज़ाता है । 


वचन-साहित्यमें नीति श्रौर धर्म _ 


पिछले दो अव्यायोंमें तत्व-ज्ञानकी हृष्टिसे वचन-साहित्यका विचार किया 
गया, अ्रथवा वचन- साहित्यमें जो तत्व-ज्ञान है उसका विचार किया गया। इस 
अध्यायमें नीति और घधर्मके हृष्टिकोशसे इसका विचार किया जाएगा। प्रथवा 
वचन-साहित्यमें वचनकारोंने जो नीति और धर्म बताया है उसका विचार किया 
जाएगा। वैसे तो वचनामृतमें इस विपयमें कहे गये वचनोंसे ही उसका परिचय 
मिलता है। 

नीतिका अर्थ व्यक्ति और समाजका संबंध है, और नीति-शास्त्र व्यक्षि और 
समाजक्ा संबंध कैसा होना चाहिए, यह बताने वाला शास्त्र है। नीति शास्त्रमें समूह 
के साथ ध्यक्तिका हित कैसे किया जा सकता है इसका विचार किया जाता है अर्थात्‌ 
एक तरहसे नीति, समाज-धर्म है। समाजके सामुहिक श्रभ्युदयका साधन है । किसी 
भी व्यवितका समाज-हित विरोधी वर्ताव श्रन॑तिक माना जाएगा। तथा समाज- 
हितके अनुकूल बर्ताव नेतिक भ्राचरण । वचनकारोंने इस विपयमें श्रपने कुछ नियम 
बना लिए हैं। वचनकारोंके नीति-नियमोंका विचार करते समय एक बातको 
ध्यानमें रखना चाहिए कि वह समाजके अ्रस्युदयके साथ समाजका आराध्यात्मीकरण ' 
चाहते थे । उनका हृष्टिकोश केवल भौतिक नहीं था। उनका अपना ही एक 
विशिष्ट ६_्टकोण था । उदाहरणके लिए हम कामिनी श्र कांचनके विपषयमें 
उनका हृष्टिकोश लें। केवल भौतिक दृष्टिसे विचार करनेवाले लोग कामिनी 
झौर कांचनको संपूर्ण रूपसे भोग्य वस्तु मानते हैं। भोगका साधव समभत्ते 
हैं। आ्राव्यात्मवादी उसे त्याज्य मानते हैं। हेय मानते हैं। मायाका जाल मानते हैं। 
कितु वचनकारोंका दृष्टिकोश इससे भिन्‍न है। उन्होंने स्पष्ठ शब्दोंमें कहा है, . 
“होन्नु मायेयेंतर, हेण्णु मायेयेंवरु, मण्णु मायेयेंत्ररअ । होन्‍्नु मायेयल्ल, हेण्णु 
मायेयल्ल, मण्णु भायेयल्ल, मनद मूंदरा आशेये माये काणा गुहेश्वरा ।”) 

वस्तुतः मंगलमय परमात्माके राज्यमें कोई वस्तु अमंगल है ही नहीं। किंतु गलत 
ढंगसे उपयोग करनेपर अमंगलमय-सी लगती है । कनक झौर कामिनी त्याज्य नहीं 
है | उसके विपयमें भोगाशा त्याज्य है । अनुचित भोगाशा मायाका परिणाम है। 
नहीं तो धन सकल पुरुषार्थका साधन है । नारी मानव कुलकी माता है। और धरित्री 


मल आल अल मु 





१. धनको माया कहते हैं। दारा (सदी) को माया कहते हैं । धरतीकों माया कहते. हैं 
जन माया नहीं है। धरती माया नहीं है। भारी माया नहीं है । मनके सामने जो अआ शा है। 
वही माया है रे गुहेश्वरा । 
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हमारी पुण्यभूमि है ! कर्म-भूमि है! तपोभूमि है | वचनकारोंकी यही दृष्टि रही है । 
“स्त्री एक भोग्य वस्तु है” इस भावनाको वचनकारोंने उल्लाड़कर फेंक दिया । 
उन्होंने सत्रीको मातृ-रूपसे देखनेकी शिक्षा दी । बसवेशवरने कहा, “तारि अंदरे 
जगन्माते” “स्त्री तो जगन्माता है ।” वस्तुतः स्त्री शक्ति है। भ्रौर शक्तिदात्री 
भी । शक्तिका यह स्वभाव है कि जिस रूपमें उसकी पूजा की जाए उस रूपमें 
वह दर्शन झौर प्रसाद देगी । समाजने उसको अ्रबला, निवेला, दुबेलाके रूपमें 
पूजा । परिणामस्वरूप वह स्वयं निर्बल हुआ । निस्तेज हुआ । श्रबलाके दूधसे 
भला बलवान्‌ कंसे बनेगा ? समाजने कामिनीके रूपमें पूजा तो वह कामका 
कीड़ा बना । स्त्रीके सामने वह निस्तेज बना । यदि वह सतीके रूपमें पूजता 
तो शक्तिशाली बनता। रुत्वशाली बनता। माताके रूपमें पूजता तो मुक्त 
होता । वचनकारोंने इस तथ्यकों जाता । उन्होंने मातृ-दृष्टिसि देखनेकी शिक्षा 
दी । समाजके मुक्त होनेका नया रास्ता खोल दिया । इसी मातृ-दृष्टिका विकास 
करता जाए तो साधकका मुक्ति मार्ग श्रधिक सरल होगा । सुगम होगा। इसलिए 
वचनकारोंने नीतिको धर्म-प्राण बना दिया । 
धर्म केवल व्यक्तिगत मुक्तिका संदेश नहीं देता । वह सामूहिक हृष्टिसे भी 
विचार करता है । धर्म शब्द 'ध! धातुसे बना है । थ्व! का श्रर्थ हैं पकड़ना, 
उठाना, खड़ा करना, पोषण देना । इसी “धृ” धातुसे 'धृ.त' शब्द बना है | धृति 
का अर्थ एक ही स्थितिमें खड़ा रहनेकी शक्ति है । श्रीर धयंका श्र निर्भयतासे 
रुकावटों पे संघर्ष करते हुए आगे बढ़ना हु। धर्मका अर्थ धारण करना है | धार- _ 
णाका अ्रर्थ एक ही स्थितिमें खड़ा रहनेका ग्राधार है । 'घीयते अ्नेन इति' श्र्थात्‌ 
व्यक्ति भ्रौर समाज जिन नियमोंके पालन करनेसे सुस्थितिमें रहेगा, और ऊपर 
उठेगा वह धर्म हे । जिस मार्गसे चलने पर स्थूल दृष्टिसे दिखाई देनेवाले इस 
विश्वमें तथा अंतःकरणकी स्फू्त हृष्टिको सुभनेवाली अंतःसृष्टिमें श्रभ्युदय होगा 
वह धर्म-मार्ग है। श्रथवा जिससे मानव कुलके अंत्युच्च ध्येयकी प्राप्ति होगी 
उसमें सहायता होगी वह धर्म हैं । धर्म कभी एक व्यवितक्की उन्नतिका साधन 
नहीं हो सकता | वह तो समग्र मानव कुलके स्वेतोमुखी विकासका साधन है । 
तथा समग्र मानव कुलको जीवनके उच्चतम और श्रेष्ठतम साध्यको प्राप्त करनेमें 
समान अनुकूलता प्राप्त करा देना सच्चे धर्मका लक्षण है । इसमें संशय नहीं 
कि मोटे तौर पर देखनेसे मनुष्य अ्रकेला जनमता है। श्रकेला बढ़ता है और 
अकेला मरता हे । उसके जन्म और मरसासे समाजका कोई संबंध नहीं । 
कितु वह सामाजिक प्राणी है। जबसे वह जन्म लेता है तबसे अंतिम क्षण॒तक 
वह समाजसे सहायता लेता है । उसको समाजका सहारा चाहिए | उसका सह- 
योग चाहिए । विना समाजक्रे सहारेके, बिना समाजके सहयोगके, विना समाजकी 
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सहायताके उसका जीना असंभव है । इसलिए मनुष्यका समाजसे भिन्‍न अथवा 
पृथक अस्तित्व नहीं है। वह समाजका ही अंग है । समाजके सुख-दुःखसे उसका 
निकटतम सम्बन्ध है। उसी प्रकार समाजके सामूहिक अम्युदय और निः:श्रेयससे 
उसके व्यक्तिगत अभ्युदय और निःश्रेयसका निकट संबंध है । समाजका श्रहित 
करनेवाला व्यवित-हित धर्मसम्मत नहीं हो सकता | वैसे ही व्यक्तिगत ध्येय 
तथा उसके साधनोंके विषयमें कुछ निश्चित करने से पहले यह देखना भी श्राव- 
इयक है कि उसका व्यक्तित्व कँसे घटित हुआ ? उसके घटकावयव कौन-से हैं । 
मनुष्यका अर्थ क्या है ? इन आँवोंसे प्रत्यक्ष दिखाई देनेवाला उसका शरीर मात्र 
है ? श्रथवा उसका चेतन्य विशेष है ? अथवा उसके ज्ञानतन्तुओ्रोंका समूह है ? 
ग्रथवा उन सबका एकीकरण करनेवाला मस्तिष्क है ? श्रथवा मनुष्यके सोते 
हुए भी जगनेवाली उसकी श्रात्मा है ? अथवा इन सबका समीकरण है ? 
मनुष्यके व्यकितिवका श्राधार क्या है ? मनुष्यके सच्चे घर्मका, श्रर्थात्‌ स्वभाव- 
धर्मका निश्चय करते समय ऊपरके प्रश्नोंका हल करना श्रत्यंत आवश्यक है । यह 
मानी हुई बात है कि मनुष्य समग्र विश्वकी एक छोटी-सी प्रतिकृति है । कहा 
जाता है जो पिडमें है वही ब्रह्मांडमें हैं। उपनिषदोंमें भी कहा है, 'पूर्रामदः 
पूर्यामिदं ।' मनुष्य भी पूर्ण है । समाज भी पूर्ण है। जेसे समाज अनंत मनुष्योंका 
संधटन है बसे मनुष्य श्रनंत सजीव, स्वतन्त्र पेशियोंका संघटन है । जैसे समाज- 
में मनुष्यका अपना स्वतंत्र और पृथक अस्तित्व होता है बसे ही शरीरमें प्रत्येक 
पेशीका स्वतंत्र और पुथक्‌ अस्तित्व होता है। जैसे स्वतंत्र और पृथक श्रस्तित्व रखते 
हुए भी मनुष्य समाजका अभिन्‍न घटक कहलाता है, वैसे ही प्रत्येक पेशी अपना 
स्वतंत्र और पृथक्‌ भ्रस्तित्व रखते हुए भी शरीरका अभिन्‍न घटक हैं । और जंसे 
शरीरकी एक भी पेशी विक्ृत होने पर अथवा सड़से पर शरीर पूर्णतः तीरोय नहीं 
कहा जा सकता वैसे ही समाजमें एक भी मनुष्य विकृत हो तो समाजको संपूर्णात: 

निर्दोष नहीं कहा जा सकता | वेसे ही यदि एक भी मनुष्य दुखी है तो समग्र 
समाज सुखी नहीं कहा जा सकता । समाजका प्रत्येक घटक औऔर उनसे बने हुंए 

समाजका शभन्योन्य संबंध है । दोनों परस्परावलंबी हैं। इसलिए व्यक्तिके साथ 

समाजका और समाजके साथ व्यक्तिके सर्वतोमरुखी विकासमें सहायक होना सच्चे 

धर्मका लक्ष्य है। समाजका विचार न करते हुए किसी व्यक्तिका सर्वेतोमुखी 

विकास जैसे संभव नहीं है वेसे ही किसी व्यवितका विचार न करते हुए समाज 

का सर्वतोमुखी विकास संभव नहीं हैं । इसलिए ऐसा कोई समाज अधिक दिन 
तक नहीं टिक सकता, जिसके घटक संकचित स्वार्थंके पुजारी हैं, श्रथवा केवल 

व्यवितगत हित ही देखते हैं। जिन लोगोंका जीवन 'सर्वेषाम्‌ अविरोधेन' नहीं चलता, 

जी लोग टूसरोंकी आश्ा-आ्राकांक्षाओंको कुचलकर स्वयं श्रागे बढ़नेका प्रयास 
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करते हैं उत लोगोंका समाज कभी सुखी नहीं हो सकता । ऐसे लोगोंका समाज 
अधिक काल तक टिक नहीं सकता । इसके लिए सामाजिक अम्युदयके साथ 
निःश्रेयसका होना आवश्यक है । व्यक्ति और समाजके अभ्युदय और निःश्रेयसके 
लिए समान संधि और प्रेरणा देनेवाले नियम ही धामिक नियस कहला सकते 
हैं। इस प्रकारकी व्यवस्था ही धामिक व्यवस्था है | समाजमें व्यक्तिगत सुख 
ओऔर सामूहिक सुखमें संघर्ष न हो। उसमें सौजन्यपूर्णा सहयोग हो । -दोनोंका 
समन्वय हो ऐसी व्यवस्था करना धर्मका कार्य हे । 


ऊपरके विवेचनमें कई वार अभ्युदय श्रौर निःश्रेयस शब्द श्राए हैं। इसलिए 

इन दोनों शब्दोंका स्पष्ठ अर्थ समझना श्रत्यंत आवश्यक है। श्रागमकारोंकी 

'भाषामें भ्रथवा पर्यायसे वचनकारोंकी भाषामें अभ्युदय और निःश्रेयसका अर्थ 
है भुक्ति श्रौर मुक्ति | वचनकारोंकी भाषामें भुक्तिका प्र्थ भौतिक प्रगति 

है। ग्रभिवृद्धि, वैभव, यश, कीति आदि इसके रूप हैं। श्रौर मुक्तिका श्रर्थ है 

आ्रांतरिक प्रसन्‍तता, नित्य-आनंद, आत्म-कल्याण, शाइवत सुख | यही अभ्युदय 

और निःश्रेयसका श्र है । इसमें प्रवृत्ति और निवृत्तिका समुचित समन्वय है। 

इसी वातकों सर्वस्नामान्य लोगोंकी भाषामें कहना हो तो इसे चतुविध पुरुषार्थों- 
की सिद्धि कह सकते हैं। काम, अर्थ, धर्म और मोक्षकी सिद्धि । इन चारों 
पुर्षार्थोमें अविरोधी भाव होनेसे ही यह सिद्धि हो सकती है । काम 
श्रौर अर्थ धर्म श्रौर मोक्षका विरोधी न हो। कितु उसके अनुकूल हो | 
धर्म श्र मोक्षके अनुकूल काम और श्रर्थवी साधना कंसे हो सकती 
है? यही कहना धर्मका कार्य है। धर्म इस ध्येयकी सिद्धिकी साधना 

है । जिस अभ्युदयके श्रभावमें मनुष्यका जीवन चलता अश्रसंभव है वह भ्रभ्युदय 

धर्मानुकूल है । अथवा जिस काम और अशथके श्रभावमें व्यक्तिगत तथा सामा- 

जिक जीवन यात्रा चलना श्रसंभव है. उस काम और अ्र्थंकी साधना धर्म श्ौर 

मोक्षकी श्रविरोधी है। वह धर्म और मोक्षके अ्नुकल है । वह काम और अर्थ 

मनुष्यके शारीरिक, मानसिक, बौद्धिक तथा भावात्मक स्वास्थ्यको ठीक रखेगा। 

वह मनुष्यके सर्वांगीण विकासका साधन बनेगा । यही बात निःश्रेयसकी है । 

वही निःश्रेयस धर्मंसम्मत है जो मनुष्यके भौतिक जीवनमें श्रभाव पैदा न करे । 

जिससे साधककी स्वस्थ जीवन यात्रा असंभव न हो, श्रपितु वह स्वस्थ जीवन 

यात्रामें सहायक हो । अभ्युदय और निःश्नेयसके समुचित समन्वय द्वारा भनुष्यके 

व्यक्तिगत और सामूहिक स्वस्थ और सर्वतोमुखी विकासका साधन जुटा देना 

धर्मका कार्य है। इस हृष्टिसे विचार करने परं लगता है कि अरभ्युदय निःश्नेयस- 


की पू्वे तैयारी है । भुक्ति मुक्तिकी साधना है। काम और अर्थ, धर्म और मोक्ष- 
का मार्ग है । 
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जितु श्रभ्युदय प्रह्धत्तिका परिणाम है, और तिः:श्रेयस मिवृत्ति-मुलक 
है। प्रदत्तिके परिणामस्वरूप जो अरभ्युदय है वह निवृत्ति-मुलक निःश्रेयसकी 
पूर्व तैयारी कैसे हो सकता है ? इसके लिए मभनुष्यकी सब प्रकारकी शवितियां 
तथा उनके गुण-कर्मोका विचार करता चाहिए। मनुष्य जीवनका मूल आधार 
क्या है ? मनुष्यके जड़ शरीरमें चैतन्ययुवत प्राण सर्वत्र संचार. करता है। 
प्र्थात्‌ मनुष्यके चतन्यका झ्राधार प्राख है। और चेतन्ययुवत जीवनकी सभी 
संवेदताका आधार मन है । तथा मनकी विमशशशिवित, वुद्धि श्रादिका आधार है 
आत्मा । वह आत्मा श्रहंभावसे युक्त है। जीवनके सभी घटकोंका संपूर्ण रूपसे 
विश्लेषण करने पर लगता है कि तन, मन श्र आत्मा, ये ही तीन घटक हैं । 
इन तीन घटकोंका सम्मिलित श्रस्तित्व ही यह मानव है। शरीरका श्रर्थ है 
चैतन्ययुक्त शरीर । मनका अर्थ श्रनेक संवेदनाश्रोंकी अनुभव करनेवाला, संकल्प- 
विकलल्‍्पके लिए आ्राधारभूत, विमर्शाशक्तिसे युक्त अंतर्रिद्रिय है। तथा श्रात्मा 
व्यवितित्वके श्राधारभूत उस शक्तिका नाम है जो स्वयं कभी विक्ृत न होते हुए 
सब प्रकारके अनुभवोंके हेतुरूप शौर चिदात्मक है । इन सब घटकोंसे वना हुझा 
मनुष्य सदैव सुख-दुख, राग-हेप, शीत-ऊष्ण श्रादि इंद्वोंकी भुगतता रहता है। फिर 
भी वह शाइवत सुखकी श्रपेक्षा करता रहता है । साथ-साथ उसकी यह भी शअ्रपेक्षा 
रहती है कि वह इसी जीवनमें मिलना चाहिए। यह सब मतुष्यके मरनेसे पहले, 
श्र्थात्‌ इन तीनों घटकोंका विघटन होनेसे पहले होना चाहिए । क्योंकि जवतक 
इन तीनों घटकोंका विघटन नहीं होता तव तक मनुष्य अ्रपत्ती अपूर्णाताका अनु- 
भव करता रहता है। और जब श्रपूर्णताका अनुभव होता है तभी पूर्णाताकी 
आकांक्षा रहती है । इसी श्राकांक्षासे मनुष्य अभ्युदयसे निःश्रेयसकी श्रोर बढ़ता 
है। देह, मन और श्रात्मा, इन तोनोंसे युक्‍त मनुष्य देह श्रौर मनक्े दोषोंके 
कारण श्रपूर्णत्वका श्रनुभव करता है। इस शअ्रपूर्णात्वके अरनुभवसे पूर्णत्वकी 
आकांक्षा पैदा होती है । पूर्यात्वकी प्राप्तिका प्रयास होने लगता है। तब वह 
अपने जैसे श्रादमियोंकों खोजता है। उनका सहयोग प्राप्त करता है । और फिर 
सह-उद्योग प्रारंभ होता है। सामूहिक्र साधनाका प्रारंभ होता है । इसी श्रर्थमें 
भनुष्य सामाजिक प्राणी है। जबतक जीवमन है, अर्थात्‌ तन, मन और आत्माका 
विघटन नहीं होता है तब तक जीवन मुक्त स्थितिमें जानेपर भी जीवात्माके 
लिए शरीर तथा मनका संबंध रहेगा ही, अर्थात्‌ समाजका संबंधभी अतिवाये है । 
कितु उस स्थितिमें वह 'यह तन मेरा है! । 'मन मेरा है', मान-प्रपमान मेरा है', 
आदि नहीं मानता । वह इन सबसे परे हो जाता है । वह अनुभव करता है कि 
मैं इन सवसे परे हूं। यह सुख-दुःख आदि नब्वर हैं। दोषपूर्ण है.। आज रहेंगे 
कल नहीं रहेंगे । कितु मैं श्रमर हूं । मैं आत्मा हूं । शुद्ध हूं । ईश्वरांश हूं । इस 


| 


वचन-प्ताहित्यमें नीति शौर धर्म १२१ 


भावनासते केवल साक्षीरूप वनकर रहता है । इसके लिए मनुष्यको आत्म-ज्ञानकी 
ग्रावश्यकता है । वचनकारोंक़ी भाषामें कहना हो तो साक्षात्कार हाना चाहिए । 

गौर उस साक्षात्कारके लिए अत्यंत तीन और उत्कट साधना होनी चाहिए । 
जब तक ऐसी साधनासे सिद्धि प्राप्त नहीं होती तब तक्त उसको इस मन, तन 
झौर समाजके सहारे ही रहना होगा । ऐसी स्थितिमें उसका और समाजका क्या 
संबंध होना चाहिए ? और जीवन-मुक्तिके वाद भी जब तक विदेह मुक्ति नहीं 
होती अथवा तन, मन और आत्माका विघटन नहीं होता, उसका श्रौर समाजका 
क्या संबंध होता चाहिए ? इसमें संशय नहीं कि जीवन्मुक्त सिद्ध पुरुष उदासीन 
स्थितिमें रह सकता है । किंतु यदि उस जीवन्मुक्त स्थितिको निर्विध्न स्थितिमें 
रखना हो, अथवा श्रन्य लोगोंको भी ऐसी स्थिति तक पहुंचाना हो तो तन, मन 
भर समाजकी सुस्थिति आवश्यक है। तत्त्वतः मनुष्य केवल आत्मरवरूप 
है । निरहंकार है | शुद्ध-वुद्ध है। नित्य आनंदमय है । कितु तन श्रौर मन द्वारा 
समाजस्ते संबद्ध है। भ्र्थात्‌ समाजसे उसका ममत्व भी है। इसलिए उसको नि:श्रेयस 
प्रधान अभ्युदयका आसरा लेना पड़ता है । तब पुनः यही सवाल उठता है कि 
साधक और समाज तथा सिद्ध और समाजका संबंध कैसा हो ? 


जब व्यक्ति और समाजक्की बात उठती है तब नीतिका विचार करना पड़ता 
है। किसी भी व्यक्ति और समाजके लिए अथवा उन्नति या प्रगतिके लिए 
समाजमें शांति, स्वास्थ्य और स्थिरताकी आवश्यकता होती है। इसलिए कुछ 
नियम तथा निर्वध भी झावश्यक होते हैं। इस नियमोंके अ्रभावमें मनुष्यकी 
पाशविक प्रवृत्ति श्रत्यंत प्रबल हो जाती है । इससे समाज में श्रस्वस्थता, भ्राज- 
कता तथा अनास्था फंल जाएगी। स्वार्थ, स्वैर तथा इंद्रिय लोलुपताके 
कारण काम, क्रोध, हेष आदि आसुरी प्रवृत्तियां बढ़ेगी । उन श्रासुरी गुणोंके 
प्रावल्यसे, दया, प्रेम, करुणा, प्रामारि।कता आदि देवी गुणोंका हनन होगा । 
और यह देवी गूण ही समाजके धारण-पोषणुके लिए श्रात्श्यक हैं । इन 
देवी गुणोंके कारण ही मनुष्य अन्य पशु जगतसे श्रलग होकर देवकोटि- 
में जानेका प्रयास करता है। अ्रथवा मानवका दिव्यीकरण होने लगता है। 
इसलिए श्ञास्त्रकारोंने कई विधि-निषेध बताए हैं। कोई काम नहीं करना चाहिए, 
यह निर्षंध है। यह काम करना चाहिए यह विधि है। निषेध संयम प्रधान है 
और विधि सत्प्रवृत्ति प्रधान । निषेधम्ते मनुष्यकी पाशवी प्रवत्तियोंका, अथवा 
आसुरी ग्रुणोंका हनन होता है तो विधिसे दैवी गृणोंका विकास होता 
हैं। विश्वके प्रत्येक्त धर्ममें नैतिक नियमोंका धर्माचररामें महत्त्वपूर्ण स्थान 
दिया गया हैं। नीति नियमोंके अ्रभावपें धर्मकी कल्पना असंभव है । 
प्रत्येक धर्म नीतिके किसी न किसी नियम पर अधिक बल देता हैं। 
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हिंदू धर्मने सत्य पर बल दिया है। जैनोंने अहिला पर। बौढ़ोंने तृष्णा- 
जय पर तो ईसाइयोंने प्रेम और सेवा पर अ्रधिक वल दिया हैँ । कितु सभी 
धर्मोने नैतिक नियमोंक्रे विधि निषेध कहे हैं। सत्य, श्रहिसा, अस्तेय, ब्रह्मचर्य, 
इंद्रिय निग्रह आदि नियमोंका पालन करनेका आदेश दिया हैं। वचनकारोंने भी 
इन सब नियमोंक्रा महत्व माना है । इसके श्राचरण पर बड़ा बल दिया है । 
क्योंकि बिना इसके कोई धर्म थिक नहीं सकता । 

वचनका रोंकी हृष्टिसे श्रनीतिके सब बीज अ्रहंकार और तज्जन्य श्रथवा 
ततल्प्रेरित श्राज्ञामें हैं। उसीसे सब प्रकारकी श्रनीति महुलाती है। जंसे-जैसे 
अ्रहंकार ओर भ्राशा क्षीण होती जाएगी वंसे-वसे श्रनीति नष्ट होती जाएगी। 
मैं! दुनियासे पृथक्‌ हूं। सब सुख मेरे लिए चाहिए। यह भावना श्रह॑ंका रके 
मूलमें है। इससे मैं और तुका भेद प्रारंम होता है। इस भेदके श्राते ही धूर्तता 
आती है। कुटिलता, कपट, कुतंत्रकी हवा चलती है, जिससे ज्ञान-ज्योति वुभती 
है । ज्ञानके अभावमें अथवा ज्ञानकी विक्ृत स्थितिमें बड़े-बड़े विद्वान भी तमके 
अंधकारमें पड़ते हैं । अहंकार इतना सूक्ष्म और शक्तिशाली है कि कभी भी किसी 
वस्तुके विषयमें श्राशा निर्माण कर सकता है। वचन-साहित्यमें इस विषय पर 
खुब सुन्दर वचन हैं। उन्होंने विशिष्ट दृष्टिसे समाज शास्त्रका निर्माण किया है। 
वचन-साहित्यमें सींमाजिक विधि-निषेध बताने वाले हजारों वचन हैं । उन्होंने 
कहा है, भ्राशासे मनुष्य पराधीन होता है । निरपेक्ष मनुष्य स्वाघीन रहता है । 
श्राशाकी सीमाका अतिक्रमण किया कि कैवल्यकी सीमामें प्रवेश हुआ । वचनकारों 
की दृष्टिसे निरपेक्षता ही समाज-स्वास्थ्यका मूल है। इस निरपेक्षतासे सतत 
कार्य करते रहनेसे अभ्युदय तो होगा ही श्रपेक्षाके अ्भावमें वह निःश्रेयसाभि- 
मुख भी होगा । निरपेक्ष-कर्मं-जन्य अ्रभ्युदय निःश्रेयसकी भूमिका होगी । इससे 
निःश्रेयताभिमुख अभ्युदय होगा और अमभ्युदयानुकूल नि:श्रेयस भी सघेगा । 

वचनकार शत्यच्त सत्यप्रिय हैं। उनके मतसे सत्य ही सब नैतिक नियमोंके 
शीर्षस्थानमें रखने योग्य तत्व है। इस विश्वकी जड़में ही सत्य है । सत्य सतत 
एकरूप रहता है। वह कभी परिवर्तित नहीं होता। सत्य ही धर्म है । जो बात 
जैसे अनुभव होती है वैसे कहना सत्य है। सत्य श्रौर उससे होने वाली विजय- 
: का सस्वस्ध वैसा ही है जैसे कर्म और उसके फलका होता हैं। मुक्तिका सार्ग 
सत्यका मार्ग हैं। वचनकारोंकी हृष्टिसे सत्य कोई बौद्धिक विषय नहीं हैं । वह 
अनुभव भर झाचरणसे स्पष्ट होने वाला विषय है। वचनकारोंने असत्यवादी 
से किसी प्रकारका संबंध न रखनेकी सलाह दी है। उनकी अनुमतिमें असत्यका 
अर्थ है 'झात्म-बंचना । झात्म-वंचना आत्मघात-सा है। कभी-कभी उन्होंने कहा 
है कि झात्मवंचनासे बड़ा पाप नहीं । वचनकारोंने तो सत्य बोलना ही स्वर्ग 
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और असत्य बोलना ही नरक कहा है। उनकी हदृष्टिस जेसा अनुभव किया वसे 
तहना शील है। जैसे कहा वेसे चलना श्ञील है। इस प्रकार उन्होंने करनी 
।र कथनीके समन्‍्वयको ही शील कहकर अ्रहिसाके विषयमें भी अपना वे शिष्ट्य- 
पूर्ण मत दिया है । 
आत्मंवयकी भावना वचनकारोंकी अहिसाका श्राधघार है। किसी भी प्राणी 
के शरीर अथवा मनको ८खाना अपनी ही श्रात्माकों दुखाना है जब तक मनुष्य 
आ्त्मवत्‌ सर्वभूतेषु' अनुभव नहीं करता तब तक वह पड़ौसियोंका सुख-दुःख 
अपना सुख-दुःख नहीं समझ सकता । श्लौर जब वह सर्वेन्र एक ही आत्माका अनु- 
भव करता है, सबको एक ही ईइवरांश संभूत मानता है, तव भला अपनेको झौरोसे 
अलग कंसे मान सकता है ? ऐसी स्थितिमें यह केवल अपने ही तव और मनका 
स्वामी नहीं है। वह सब शरी रोंका स्वामी है। सबके मनका स्वामी है | सचमें एक 
ही एक आत्मा बसता है न ? इसलिए सबका दुःख उसका दुःख बन जाता है। वह 
सबके सुखकी साधना करने लग जाता है। 'सर्वे सुखिन: संतु सर्वेसंतु भिरामया: की 
साधना करने लगता है। आात्म-साक्षात्का रका श्र्थ सर्वे: सुखिनः संतु'की महासाधना 
का प्रारंभ है । इसलिए अहिसा, अर्थात्‌ निषेधात्मक रूपसे हिंसा न करनेका अर्थ 
विधायक रुपसे सबसे प्रेम करना है। यह साधकका साधारण स्वभाव बन जाता है 
यही सामाजिक अथवा सामूहिक शांतिकी आ्रधारशिला है। अ्रहिसाका अर्थ केवल 
हिसा न करना ही नहीं, वरन्‌ द्वप, बेर, दुष्टता, घृणा आरदिका त्याग करना, 
तथा दया, करुणा आदि दंवी गुरोंसे प्रेरित होकर सबसे प्रेम करना है। इस- 
लिए सब संतोंने 'दया' पर वल दिया है। तुलसीदासजीने 'दया धमंका मूल है 
कहा, तो वसवेध्वरने 'दयेये धर्मद मूलव्र' कहकर “दये इल्लद धर्म याव 
दव्या ?) ऐसा रोकड़ा सवाल पूछा । बसवेशइवरका वचन 'दयेये धर्मंद मूल' और 
तुलसीदासका वचन दया धम्मका मूल है, दो भिन्‍न-भिन्‍त भाषाश्रोंमें कहा गया 
एंक सिद्धांत है | अक्षरश: एक है । वचनकार पूछते हैं, (बिना दयाके भी कोई धर्म 
है ?' वह यज्ञ-मार्मगी हिसाको भी सहन नहीं करते। वह स्पष्ट पूछते हैं-- 
श्र ति, स्मृति, पुराणोंमें केवल मारनेको ही वात कही है क्या ? सर्वभुत हितकी 
वात नहीं कही है क्‍या ? आत्म-नज्ञानके पदचातु भी मारना-काटना रहता है 
क्या ? उनके प्रइत अत्यग्त मामिक हैं। उन्होंने मांस-भक्षणका भी विरोध 
किया है। परिणामस्वरूप दक्षिणमें बहुतसे शुद्व भी मांस नहीं खाते । वीर- 
पेव तो उप्को निपिद्ध ही मानते हैं । यदि कभी किसीने कहा कि वेदों में पश्ु- 
पधका प्रमाण है तो वे पूछते हैं, “वेद वकरोंकी मौत है कया ?” उनके मूल 
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बचने यह हैं, 'बेंद घारम्गस लिये मारियादवे ?/ मारि नामी देवता 
४। यह भयानक श्र बीदहा दीमारियोंदी सवामियी है। इसलिए मारि 


| रख 

सह्द मौतसे थी विय शोर हीगता दिरानियाला है मारि घब्द्म निदास्मक भावकी 
जो चुनने है गह् गोतमें नहीं सती । उत्होंने सब प्रकारके परशुवधका विरोध 
किया है उनसे यहीं विश्यास है कि अधियारसी चरका साय होसा है । 

शात्य शोर अहिसाकी तरह उन्होंने र्तेय और अद्मर्नयका भी प्रतियादन 
किया है। नीकिनियर्मोंओ अझत्तेय ग्रोर ब्रद्गमन्य भी उठने ही महलके हैं कि 
जितने सत्य योर गदिसा । अहोेगडा बर्व है दुसरोंद्ी विसी बस्तुकी चोरी न 
फरना अर्थात किसी मरतुऱों उसे रवामीरी इहच्छाड़े थिना गहीं लिना । 
अधिक सूधक्ष्मतासे इसका विमेनन करमेवर रैसा लगता है कि अपने शरीर शरीर 
गन विकायके लिए शितना आागध्यक £ै, और जो आवदयदा है, उपने अधिक 
रखना चोरी है। मंग्रह-वृत्ति चोरी है। जिस बस्थ॒ुक्ी श्रायश्यत्ता अननेसे 
अधिक दूसरोकी है उत्तता रगासा चोरी हैं। क्योणि दूमरोंकोी उसकी 
अनेसे अधिक झआयद्यकता है। इसलिए श्रयमे लिए जिन चीजोंकी मितनी 
आवश्यकता है उससे अधिक रंग्रह ने करना, श्रधिक जाने पर उत्तका दान कर 
देना अस्तेय ग्रत है। भगवानने अपने लिए जितना दिया है उतनेमें ही साधरूकों 
संतुए हो जाना चाहिए। झाशासे घनकों ने छूना ही झील है । वचनकारोंने 
दूसरोके धन श्रादि लैने वालोंको यूब फटकारा है। इसी प्रकार उन्होंने शिक्षा- 
वृत्तिका भी विरोध किया है । उनका कहना है कि एक ओर परमार्थकी बातें 
करना श्रोर दूसरी ओर रोटीके टुकड़के लिए हाथ फैलाना ज़ज्जाकी बात है । 
उन्होंने कहा है, जिसको देखा उससे मांगनेसे भगवान प्रसन्न नहीं होता। 
मांगकर खाया हुआझ्ना प्रसाद नहीं कहला सकता वयोंकि घह लिगार्पशके योग्य 
नहीं होता। इसलिए उन्होंने श्रपनी जीविकाके लिए 'कायका! का सिद्धांत 
अपनाया । कायकका अर्थ है, जीविकाके लिए किया जाने वाला परमात्मावपित 
दरीर-परिश्रग । उन्हेंने लिखा है कि कायकर्मं ही कंसास है। फायक 
ही कलास है। यह तो श्रमकी ही राम माननेके समान है। वे कोरे उपदेशक 
नहीं थे । उपदेश देनेमें बहुत लोग कुशल होते हैं । उन्होंने स्वयं कायककों 
अपनाया । यहां तक कि समाजमें हीन माने जानेबाले कार्मोक्ी भी उन्होंने 
उठाया । वचनकारोंके सामूहिक ग्यक्तित्वका विचार करते समय पिछले 
यपरिच्छेद्मं उनके नामोके साथ उनके व्यवसाय-बोधक चिन्ह भी दिये गये हैं । 
सभी वचनकार कोई न कोई व्यवराय अवश्य करते थे । शभ्रपने व्यवत्तायसे जो 
भी कुछ मिलता, वह सब लिगापंण कर देते । फिर प्रसादके रूपमें यह अन्य 
सत्रको वांटकर खाते। इसको वह 'दासोह' कहते । उन्होंने कभी गरीबीकों 
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पाप नहीं माता । उनकी हृष्टिमें शुद्ध, शांत सेवामय जीवन ही “धन था। 
भवतोंको धनकी कमी होनेपर भी धच्यताकी कमी नहीं है। उनका यह नियम 
था कि अपनी गरीबीमें से भी सत्कर्मके लिए कुछ न कुछ निकालना चाहिए । 
वही बात ब्रह्मचय॑की । वस्तुतः ब्रह्म-प्राप्तिकि लिए ब्रतस्थ रहवा ही ब्रह्म- 
चर्य है। अब काया, वाचा, मनसते स्त्रीसे कोई संबंध न रखना ही ब्रह्मचर्य 
माना जाता है। कितु वचनकार नहीं मानते । वह शास्त्रोक्त रूपसे केवल 
अपनी पत्नीसे ही संबंध रखना ब्रह्मचयं मानते हैं। केवल धर्मपत्नीसे, और 
वह भी ज्ञास्त्रानुसार सहवासको उन्होंने क्रह्मचयं माना है। इस विषयमें उत्तका 
मत स्पष्ट है। वचनकार संयमके समर्थक हैं । वह दमनको आवश्यक नहीं मानते. 
वे मनुष्यकी सामान्य प्रवृत्तियोंको नष्ट करनेके पक्षमें नहीं हैं। जब कभी उन्होंने 
स्त्री-लहवासका विरोध किया है स्त्री शब्दके साथ 'पर' शब्द जोड़ा है। साथ-* 
साथ 'अंगीकृत स्त्रीकों त्यागना भी घोर पाप' होनेकी बात कही है। जैसे वह. 
पर स्त्री संगको पाप मानते हैं वैसे विवाहिता स्त्रीका त्याग करना भी पाप 
मानते हैं। वह मानते हैं कि साक्षात्कारके लिए मनुष्यको निःकामी होना 
ग्रावश्यक है । कितु निःकामी होनेका उनका मार्ग संयमका है। दमनका मार्ग 
उन्हें मान्य नहीं । इसलिए वह स्त्रीकी ओर देखनेका जो दृष्टिकोण देते हैं वह 
निःकाम होनेमें सहायक है । दह्वेष, अवहेलना, तिरर्कार आदि जीवनके स्वस्थः 
विकासके साधन नहीं हो सकते । वह स्त्रीको जंगदम्वाके रूपमें देखनेका उपदेश" 
देते हैं । ब्रह्मचयंके विषयमें चेतावनी देते समय 'परस्नरी सहवास' का उन्होंने 
अत्यंत भयानक द॒ब्दोंमें वर्णन किया हैं । उनका कहना है कि काम जीव मान्रकी 
सहज प्रवृत्ति है। शअ्मति प्रबल प्रवृत्ति है। एकदम काम जय सहज नहीं है ।. 
इसके लिए केवल स्वस्त्रीमें ही काम प्रद्ृत्तिको सीमित करके, धीरे-धीरे ब्रह्म- 
चयंका पालन करना स्वस्थ विकासके लिए अयवा प्रवृत्तिसे धीरे-धीरे निदुत्त 
होनेमें सहायक होता है । यही इंद्रिय-निग्नह तथा काम जयका सामान्य नियपघ 
है। ब्रह्मचयंके साथ उन्होंने इंद्रिय-निग्नहके विषयमें भी बहुत कुछ कहा है । 
इंद्रिय-निग्रहका अर्थ है इंद्रियोंकी उदकी सामान्य प्रवृत्तियोंसे निवत्त करते 
जाता। इंद्रियोंको अपने-अपने विषयोंका आकर्षण होता है। और वह स्वाभाविकः 
हे। इसमें कोई अस्वाभाविकता नहीं है | मनुष्यके अलावा दूसरे किसी प्राणीके 
लिए संयमकी श्रावश्यक्रता नहीं होती । वर्योकि मनुष्यके श्रलावा अन्य सभी 
पारियोंका जीवन निसग-नियमानुसार चलता है । किंतु मनुष्यमें बुद्धि-शक्तिका 
अधिक विकास हुआ है । इससे उसका जीवन अधिक कृत्रिम और जटिल हो 
गया है। इसके लिए संयमक्ती आवश्यकता होती है । जैसे भोजनके विषयमें । 
मनुष्यके अलावा अन्य छिसी प्राणीका भोजन इतना कृत्रिम नहीं है। मनुष्यक्े- 
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अलावा अन्य किसी प्रारपीमें अपने शोजनके नियमोंमें जो मिसर्गने उसके लिए 
बना दिये हैं यतुकिचित भी परिवर्तत करनेकी शवित नहीं है। मनुष्य अपनी 
इच्छासे चाहे जैसा भोजन वना लेता है। झत:ः मनुष्यके लिए रसनेंद्रियका संयम 
आवश्यक हो जाता है। यही बात अन्य इंद्रियोंकी है। यदि मनुष्यने अपनी 
इंद्रियोंकी भूख मिटाना ही अपना आदर्श मान लिया तो वात दूसरी है। ऐसी 
स्थितिमें वह ब्रात्यंतिक सत्यकी खोज श्रथवा उसका अनुभव नहीं कर सकेगा । 
शाश्वत सुखकी खोज नहीं कर सकेगा। यदि साक्षात्कार, सत्यानुभव अथवा 
मुक्ति-सुख वह चाहता है तो उसे अपनी इंद्रियोंकी भूखको सीमित करना ही 
पड़ेगा । केवल उपभोगसे इंद्रियोंकी भूख कभी शमन नहीं हो सकती । वह तो 
आत्माकी भूखको जग़ानेसे अर्थात्‌ गीताकी भाषामें कहना हो तो 'परं हृष्ट्वा' के 
पदचातु 'निवतंन' होती हैं। वचनकारोंकी भाषामें कहना हो तो साक्षात्कारके 
उपरांत मिटती है। और जो अपनी इंद्रियोंके विषयोंको चाहते हैं उन्हें जब 
विषय नहीं मिलते तो काम, क्रोधादि विकार-परंपराका प्रारंभ हो जाता है। 
इसीलिए वचनका रोंने सर्वार्पणका मार्ग सुझाया है। अपने भोगोंको भी ईइवरा- 
पंण कर दो । उन्हें भी ईइवरका प्रसाद मानकर स्वीकार करो। उन्हींके शब्दोंमें 
कहना हो तो, श्रधरकी रुचि श्लौर उदरका सुख यदि लिगार्पण न हो तो विप 
समान हैं। वचनकारोंने भगवानकों अनपित भोग स्वीकार करनेका विरोध किया 
है । इंद्रिय-निम्नह अथवा मनोजय, यह शब्द देखनेमें छोटे-से दीखते हैं । कितु 
इनका अर्थ गहरा है । इन्हीं दो शब्दोंमें नीतिशास्त्रका रहस्य भरा हुआ्रा है । 
नीतिशञास्त्रका उद्देश्य क्या है ? नीतिश्ञास्त्रका उद्देश्य व्यक्तिको उच्च, उच्चतर 
तथा उच्चतम स्थितिका आनंद प्राप्त करा देना और समाजमें सुख-शांति तथा 
सुस्थिरताका निर्माण करना है । किसी भी समाजके लोग उसी सीमातक उच्च, 
उच्चतर और उच्चतम आनंद प्राप्त कर सकेंगे जिस सीमा तक उस समाजके 
जितने अधिक लोग इंद्विय-निग्रह तथा मनोजयमें सफल हुए हैं। जिसने अ्रपनी 
इंद्रियोंकी तथा मनको जीता है वही विश्वमें होनेवाली घटनाओंकी श्रोर साक्षी 

रझूपसे देख सकेंगे। तट्स्थ दर्शक होनेके लिए मनो-विजय अत्यंत श्रावश्यक्र है । 

वचनकारोंने स्वेत्र इसका विवेचन किया है। उन्होंने सुख-दुःख, मान-अ्रपमान 

आदि शांत-भावतत, समहष्टिसे सहन करनेकी शिक्षा दी है। उन्होंने लिखा हैं, 

कोई भ्रविचारसे तुम पर पत्यर फेंके अथवा प्रेमसे फूल, दोनोंको एक-सा मान- 

कर अपना कतंव्य करो । यदि कोई हमारी गलतियां बतादे तो हमें क्रोध नहीं 

करना चाहिए, वरन्‌ शांत-भावसे उसका विचार करना चाहिए। उन गल- 

तियोंकीं सुधारना चाहिए । सुधारनेका प्रयास करना चाहिए । शारीरिक क्रोध 

अपने वडप्पनका शत्रु है। मानसिक क्रोध ज्ञानका हतन करता है । घरमें सुलगी 
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हुई आग पहले अपने घरको जलाकर ही फिर दूसरोंके घरको जलाती है, वैसे 
ही क्रोध पहले क्रीधीकों जलाता है। पहले श्रपनेको मिटाकर फिर दूसरोंक्ो 
मिटाने जाता है । 

वचनकारोंकी नीति धर्माभिमुख नीति है। श्रर्थात्‌ व्यक्तिगत तथा सामूहिक 
श्रभ्युदय श्रीर निःश्रेयसकी सहायक्र। सर्वसामान्य प्रवृत्तियोंकों सीमित करके 
निवृत्तिकी श्रोर ले जाने वाली नीति हैं। उनके सामाजिक विचार भी क्रांतिकारी 
हैं। समनन्‍्वयकारी हैं। समाज क्या है ? समाजका भअ्रथं क्या है ? समाजके विपय- 
भें विचार करने पर लगता है कि समाज देश, भाषा, जाति, धर्म, समान 
हिताहित आदिके कारण बने हुए अ्रलग-श्रलग संघोंका महासंघ है। इन सब 
संघोंमें तथा संघोंके सदस्योंमें सीहाद हो, शांति हो, स्थिरता हो, स्वस्थ संबंध 
हो, इसी विचारसे समाजके नियम बनाये जाते हैं । इसी विचारसे उसमें ग्राव- 
इयक परिवतंन किये जाते हैं । वचनकारोके कहे हुए नियमोंका श्रध्ययन करने 
पर यही लगता है कि वह संघटन-चतुर थे । सामाजिक संघटनको खोखला बनाने- 
वाले दोष कौन-से हैँ, इनका उन्होंने विचार किया है। ऊंच-नीचका कृत्रिम 
भाव ही समाज संघटनको ध्वस्त करने वाला है, भ्र्थाव्‌ उन्होंने उसका विरोध 
किया । उन्होंने कहा है कि स्व ऋषियींकी ओर देखो ! वह किस सत्कुलमें पैदा 
हुए थे ? वह सब भगवानके शरण गये, इसलिए तर गये। जो एक वार 
भगवानकी शरण गया, भगवदूरूप होगया। शिवशरणोंका कोई कुल नहीं है रे : 
वह सब एक कुलके हैं | वह कुल शिव-क्ुल है । इसी प्रकार उन्होंने समताका 
प्रचार किया | संकीर्णाताके विरोधमें आवाज उठायी | गुणग्राहकता, उद्योग- 
शघीलता, समान आदर्श, संस्कृति श्रादिका विकास किया। भारतके समाजोंमें 
सदियोंसे श्रभेक प्रकारकी जाति-उपजातियां हैं। उनमें ऊंच-नीचका भाव है । 
तज्जन्य वेमनस्यथ है । विरोध है । उससे नित प्िर फुटते हैं। हो सकता है कि 
ऐतिहासिक दृष्टिसे देखा जाय तो किसी कालमें उसकी आवश्यकता रही हो । 
कितु समयके साथ उसकी आवश्यकता समाप्त हो गयी। ज/ःति-भेदकी झावश्य- 
कता मिटी, कितु उसकी बुराई नहीं मिटी । उससे समाजमें जो फूट पड़ी वह 
नहीं मिटी | उच्च मानी जानेवाली जातियोंमें दृथा अ्भिमान, दुरभिमान, 
दूसरों पर प्रभ्ुत्व जमानेकी भावना श्रादि दुगु ण पनपे । नीच मानी जानेवाली 
जातियोंमें दास्यभाव पनपा। चाहे जो अन्याय सहन करनेकी स्वाभिमान- 
शुन्यता खिली | श्रात्मविश्वास मिटा । समाजकी सामूहिक कर्त त्व शक्तिका 
हास होता गया । क्रत्रिम विषमताके कारण मत्सर, ईर्ष्या, द्वेष आदि बढ़ता 
गया | यह देखकर वचनकारोंने समानताका संदेश सुनाया । ह 

उन्होंने कहा जन्मगत योग्यता व्यर्थ है । करमंगत योग्यता ही सच्ची योग्यता 
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है। मोक्षमार्गमें ब्राह्मण॒से चांडाल तक सब एक हैं। भव्िति-सूनत्रकारोंने तथा 
झ्ागमकारोंने जो बात कही थी, उन्होंने जो परंपरा निर्माण की थी, उसको 
सामूहिक तौर पर आचरण[में लाकर दिखाया। उनके सिद्धांत पर उन्होंने प्रयोग 
प्रारंभ किये। प्रथम उन्होंने लोगोंके सामने साक्षात्कारका उच्च आदर्श रखा । 
यदि अ्रांखोंके सामने कोई निश्चित आ्रादर्श न हो सो 'प्रगतिका कोई श्रर्थ ही 
नहीं ! प्रगति किस ओर ? प्रत्येक मनुष्य अपनी-अपनी दिशामें प्रगति करता 
जाएगा, शरीर समाज विच्छित्त हो जाएगा । सामूहिक प्रगतिके लिए सामूहिक 
श्रादर्श चाहिए। इसलिए वचनकारोंने सर्वप्रथम समाजके सामने अत्यंत उत्साह- 
से एक सामृहिक आदर्श रखा । केवल शाब्दिक आदर्शंसे काम नहीं चलता । 
उस आदर्शको प्राप्त करनेकी परिस्थिति भी निर्माण करनी चाहिए। उसके लिए 
आवश्यक साधनाक्रम भी चाहिए | उसके अनुकूल विचार मालिका भी चाहिए । 
उन विचारों पर निर्भवतासे आचरण करनेकी क्षमता भी चाहिए। वचनकारोंने 
इन सब वातोंका प्रयास किया । अपने विचारोंको निर्भयतासे, किंतु उतने ही 
नस्र वनकर आच रणामें लानेवाले लोग ही समाजके नेता वन सकते हैं। वचन- 
कारोंने भी यही किया । अनुभव-मंटपके साधक केवल विचारोंको कहकर ही 
चुप नहीं रहे । कथनीके अ्रनुसार करके दिखाया भी । इस प्रकार उन्होंने एक 
भ्रच्छे समाजकी नींव रखने में एक कदम आगे बढ़ाया । एक निश्चित आदर्श; एक 
ही इष्टदेव, एक ही प्रकारकी दीक्षा, एक ही एक मंत्र, अनेक प्रकारके साधना- 
मार्गोका एक विशिष्ट प्रकारका समन्वय, वैसा ही वंधुत्व श्रादि बातोंसे अनेक . 
जातियोंके संगठनसे शक्तिशाली संघटन बनाया। वह एक विशाल साधक- 
परिवार बता । सब भक्ति-साम्राज्यके बंधु बने । शिव-दीक्षारत सब एक ही 
घरके हैं। एक ही कुटुंबके हैं। इस भाववाका उत्कद विकास किया। “समाज- 
हितका प्रत्मेक कार्य ईश्वर पूजा है, यह भाव भरा। सेवा कार्यके विषयमें जो 
उच्च-नीचका भाव था उसकी मिठाया । समाजके प्रत्येक सदस्यकों अपने श्रमसे 
अपनी रोटी कमानी चाहिए, ऐसे कायक-सिद्धांतका प्रचार किया जिससे उत्तकी 
साधना उज्ज्वल हो । उनमें परोपजीवित्व न आये । वह पर-प्रकाशित न बने । 
इससे कई मूलभूत उद्योगोंका महत्त्व बढ़ा । मोक्षके लिए घरूद्वार छोड़ देवा 
चाहिए, गेहए कपड़े पहनने चाहिएं आदि श्रम मिटा। उन्होंने कहा, प्रामा- 
शिकतासे कमाया हुआ कायक ही लिपार्पण करने योग्य है । लिगापित प्रसाद 
ही अमृतान्न है। सत्य-शुद्ध कायक्र चित्तको नहीं उलका सकता। नित्यका 
कायक नित्य लिगापंण होता चाहिए। संग्रह नहीं करना चाहिए। नियमित 
कायकके अलावा आशासे किया हुआ घन-स्पर्श पाप है। वह साधनाके लिए 
कलंक है । इप्त तरहके विचार और इन विचारोंक्रे आचारसे समाजमें नये 
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जोदका निर्माण हुआ । समाजके लोगोंको अ्रपने नेताओ्नों पर विश्वास जमा। 
किसी भी समाजमें स्त्री-पुरुष विषयक संबंध एक जटिलतम समस्या है। स्त्री- 
पुरुषके संवंधके विषयमें वचनकारोंने अत्यंत मननीय विचार व्यक्त किये हैं । 
वह ध्त्रियोंको पुरुषोंके समान मानते हैं। वह स्त्रीको जगदंबाका रूप मानते हैं। इस 
तरह वह समाजमें नयी भावनाको जन्म देते हैं। उस समयमें समाजमें गिरा हुआ 
स्त्रियोंका स्थान-मान ऊंचा उठानेमें उन्होंने महानतम प्रयास किया है। भारतीय 
इतिहासमें हम श्रक्‍क महादेवी जैसी महान स्त्री रत्न उसी कालमें देख सकते 
हैं ।वचनका रोंके सामाजिक विचार भी समाज तथा व्यक्तिकी ऊपरकी पोशाकको 
फाड़ करके अंदरकी श्रात्माको देखना सिखाते हैं | उन्होंने कहा अरे ! हम सव एक 
ही ईश्वरकी संतान हैं। इसलिए हमारा वंधुत्व रवाभाविक है । भाई-भाईमें कौन 
ऊंचा और कौन नीचा है ? ऊपरका द्ार्रःर स्त्रीका हो या पुरुषका | ब्राह्मणका 
हो या चांडालका । उनके मन, प्राण तथा आत्मामें भी यह भिन्‍नता है क्या ? 
फिर वे जाति-पांतिके समर्थकोंकी ललकार कर चुनौती देते हैं अरे ! आात्मा- 
का कुल कौन-सा है, यह बताओ रे !!' एक हजार साल पहले से जो उन्होंने 
चुनौती दे रखी है, उसको आज भी किसीने स्वीकार नहीं किया है। समग्र 
मानव कुलको एकताके सूत्रमें पिरोनेका वचनकारोंका यह प्रयास स्तुत्य है । 
आज भी समाजकी उच्च-नीच जातियां, उनमें पाया जानेवाला विद्वेष, फूट, यह 
सब भारतीय समाजको सड़ा रहे हैं। श्राजके नेता इसके विरुद्ध संघर्ष कर रहे 
हैं। फिर भी श्राजके वैज्ञानिक ढंगसे काम करनेवाले हमारे नेताग्रोंकी श्रावाजमें, 
उनकी पुका रमें वह दर्द नहीं दीखता । वह टीस नहीं दीखती । उनकी बात्तमें 
वह शवित नहीं दीखती । उनकी पुकार सुननेवालेके हृदयको नहीं चुभती । वहां 
कोई विशेष हलचल नहीं पैदा करती । कहते हैं, मानव-जीवनका रहस्य उसके 
मस्तिप्कमें नहीं कितु उसके हृदयमें हैं। आपसकी फूटसे बार-बार अपनी 
स्वतंत्रताको खोकर निर्जीव बने हुए समाजको एकताके सूत्रमें पिरोनेके लिए 
अरे ! हम सब एक ही ईश्वरकी संतान हैं। भाई-भाई हैं। भाइयोंमें ऊंच- 
नीच कसा ? भाइयोंमें संधर्ष केसा ?” यह वंधुत्वका भाव श्रमृतमय है । कहते 
हैं, “सच्चा और उच्च कोटिका साहित्य समग्र मानव-प्तमाजके हृदयके तार 
एक-सा क्कृत करता है ।” एक हजार साल पहले लिखे गये इस साहित्यका यह 
आह्वान है, 'हम एक ही ईइचरके पुत्र हैं। भाई-भाई हैं । झाग्नो ! गले मिलें । 
भाईं-भाईकी तरह प्रेमसे मिलें ।” यह प्रेम भरा संदेश, जाति, कुल, भाषा झादि- 
सभी दीवारोंशो तोड़कर विश्व-बंधुत्वके निर्माणके लिए पर्याप्त है। समग्र मानव- 
' कुलको बंधुत्वके सूत्में पिरोनेके लिए आज भी उतनाही शवितशाली है जितना 
एक हजार साल पहले था। गाज भी वह उतना ही नया है जितना उन दिनोंमें 
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'था। यह नित्य नूतन है क्योंकि उसके अंदर सत्य है भर सत्य सर्देव नित्य-नुतन 
रहता है । यह नित्य नृतनता ही उसके सनातन होनेका प्रमाण है । 
समाजमें सदियोंसे जड़ जमाये हुऐ जाति-भेद को यकायक संपूर्णतया मिटाना 
असंभव था। उन्होंने अपना ही एक नया समाज वना लिया। वह उनका 
साधक परिवार था । सम्राजके सामने रखे हुए उनके विचार और श्राचारका 
सुंदरतम प्रात्यक्षिक था। इससे जन सामान्यमें उत्साहकी लहर दौड़ गयी। 
समाजने उसका सुंदर परिणाम देखा । नित्य हजारोंकी संख्यामें आकर लोग 
दीक्षा लेने लगे । वचनकारोंने कहा, दीक्षा आगफी चिनगारी-सी है । जहां पड़ी 
वहांका छूड़ा-वर्कट राख हुआ समझो ! चाहे कोई ब्राह्मण हो या चांडाल, एक 
बार शिवकी शरण गये कि स्वयं शिव-स्वरूप हो गये । फिर न जाति है न कुल 
और न गोच । सत्र शिवकुलके हैं। सती और पति दोनों सम्मिलित रझूपसे दीक्षा 
लेंगे, तो वहु शिवकों श्रधिक रुचेगा। श्रांखें दो होने पर भी जैसे दृष्टि एक ही 
है वैसे ही पति भीर पत्ली दीखनेमें दो होने पर भी उनका हृदय एक होता है? 
इस प्रकारके विचारोंसे उन्होंने समाजमें स्त्री और पुरुपमें जो श्रंतर था उसको 
मिटाया । सामाजिक समता श्रीर सामृहिक सहयोग, यह उनके समाजकी 
बुनियाद है। इस बुनियाद पर रचे गये समाजमें' नये श्राद्शंका वीजारोपणश 
किया । उन्होंने इसका यत्किचित्‌ भी विचार नहीं किया कि पूर्व-परंपरा क्या 
है ? किस प्रंथमें क्‍या लिखा है ? उस समयकी रीति-नीति वया थी ? उन्होंने 
संथस्थ पांडित्यका विचार नहीं किया। उन्होंने स्वाचुभवके अमृत-विदुकों ही 
पर्याप्त समझा । अपने श्रांतरिक अचुभवकों ही ग्रुरु माना । सर्वापेशासे अंतर- 
वाह्मको शुद्ध कर लिया। और लोक-हितसे प्रेरित हो करके समाजका नेतृत्व किया 
उन्होंने मिरपेक्ष भावसे कर्म करनेवाले कर्म-योगियोंका आ्राद्श समाजके सामने 
रखा | उन्होंने कहा, यह संसार मिथ्या नहीं हैं । विवते नहीं है । यह सत्य है । 
जबतक हम इस संसारसें हैं विश्वात्मासे समरस होकर जीवन विताना श्रेष्ठतम 
आदर्श है। इसलिए परमात्माने अपनी इच्छासे तुम्हें जो कुछ दिया है उसको 
शिवार्पण करो । उसका प्रसाद मानकर ग्रहण करो । वह तुम्हें जैसे रखता'है 
वैसे रहो | अपने सामने जो कर्म आता है वह स्वकर्म करो । उसी कम में विलीन 
हो जाओो । यही जीवनका सर्वोच्च झादशे है। यह भ्रादर्श वचनकारोंने अपने 
नये समाजके सामने रखा । इसमें संशय नहीं कि इस श्रादश्शको झ्राच रण में लाना 
श्रासान नहीं था । किंतु वह आदर्श ही क्या जो हाथ उठाते ही हाथ लग जाय ? 
उनका आदर्श कठित था, कितु धुर्णा था। न तो वह संन्यास-मार्ग है; ने संसार 
मार्ग । वह अभ्युदय प्रधान निःश्रेयस है। अथवा निःश्रेयसाभिमुल .अरस्युंदय.। 
वह भुवित. और मुक्तिका समत्वय करनेवाला मार्य था। वह करके भी व 
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करनेका-सा, बोलकर भी न बोलनेका-सा, भोगकर भी न भोगनेका-सा, मिराभार, 
प्रनासक्‍त जीवनका सुंदर पाठ पढ़ानेवाला मार्ग था। वह सतत कर्म करनेका 
उत्साह और प्रोत्साह देता है की कितु समर्पणसे कमेंका थकान उतरती है। 
वह किसी भी भोगसे भागनेकी कायरता नहीं सिखाता कितु उस भोगको ही 
परमात्माका प्रसाद बनाकर भोगकी भादकतासे बचाता है। साधकको चम्न * 
बनाता हैं। वह किसीको शिक्षा मांगनेका अधिकार नहीं देता । संन्‍्यासीको भी 
वह भिक्षा मांगनेके अधिकारसे वंचित करता है। वह सबके लिए कायक 
अनिवार्य मानता है । कितु वह कायक प्रामाणिक हो । समाज हित्तकारी हो । 
कायकमें कोई उच्च-नीचका भाव है ही नहीं। अपना प्रामाशिक लोक-हितकारी 
कायक नित्य नियमित रूपसे शिवापंण हो । वचनकारोंने जो सामाजिक जीवनका 
आदर्श सामने रखा है वह शिवापित, भवितपुर्ं, निष्काम, नीतियुवत कायक 
हारा लोक -हितके अनुकूल व्यक्ति-विकास है । 

वचनकारोंका सामाजिक आदर्श और सामाजिक विचार देखनेसे उनकी 
कत्पनामें जो समाज था उसका सुंदर चित्र हमारी आ्राखोंके सामने आ्राता हूँ । 
वह ऐसी समाज-रचना चाहते थे कि समाजमें रहकर लोग मोक्षकी साधना कर 
सकें । उनके समाजके सदस्य रवाभाविक रूपसे मोक्षार्थी हों। समाजका वाता- 
वरण वे वल स्वांत:सुखाय न हो, जनहिताय भी हो प्रत्येक मनुष्य यह अनुभव 
करे कि मैं जिस समाजमें हूं वह मेरी तपोभूमि है। मेरे समाजके सब सदस्य 
मेरे आध्यात्म-बंधु हैं। समग्र समाज साधक परिवार हो यही धम-मोक्षाभिमुख 
काम-अर्थ-साधना है। यही निःश्रेयलाभिमुख अभ्युदय है। यही घर्मंमय जीवन है । 
जिससे व्यवित-विकासके साथ ही साथ सामूहिक जीवतका सर्वागीण विकास 
हो। जिससे मानव, मानवकी भर्यादाका अतिक्मण करें, और न केवल 
दिव्यत्वको तीमामें प्रवेश पा जाय॑ अपितु दिव्यत्वके हृदय को भी पा जाय॑ । 
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अब तक साहित्य, तत्वज्ञान, धर्म भर नीतिकी हृष्टिसि वचन-साहित्यका 
विवेचन किया गया । श्रव थोड़ा-सा यह भी देखलें कि अन्य संतोंने भी क्या 
कहा है ? कनन्‍्तड़ वचनकार संत थे । सत्पुरुष थे। सत्यकी खोज करने वाले 
साधक थे। सत्यका साक्षात्कार किए हुए श्रनुभावी थे। भिन्‍न-भिन्‍्न देश, 
काल, परिस्थितिमें उन जैसे भ्रनुभावियोंने वया कहा है ? वया उन सबमें समा- 
नता है ? यह भी देखें । वस्तुतः यह विपय श्रत्यंत विशाल भ्रौर गहरा है । 
इसी एक विपय पर कई ग्रंथ लिखे जा सकते हैं। उनके जीवन, उनका साध्य, 
उनकी साधना-पद्धति आदिका तुलनात्मक अध्ययन श्रत्यंत आ्राकर्पफ हो सकता 
है। कितु हमारा यह श्रध्ययन श्रत्यंत सीमित है। केवल उन संतोंके वचनों 
तक ही है। वह भी इस पुस्तकमें जो विषय आए हैं, उन विपयों तक ! जैसे 
परमात्माका वर्णन, साक्षात्कार, जिज्ञासा, निप्काम भवित, नीति-नियम, सत्संग, 
गुरु-कृपा, समहष्टि आदि विपयों तक । देश, काल, भाषा, आदिकी भिन्‍नता 
होने पर भी वस्तुतः संत्तोंका अनुभव एक है । बसे तो समग्र मानव-कुल एक है । 
मानव मात्रका स्वभाव एक है। प्रत्येक मनुष्य सत्यको चाहता है। चुख चाहता 
है। जिस किसीने सत्यक्रा दर्शन किया, शाइवत सुखको पा लिया, उसका अनु- 
भव एक होना स्वाभाविक है। किसी भी कालमें श्रौर किसी भी भाषामें, किसी 
भी देशमें ओर किसी भी शैलीमें कहा गया सत्यका अ्रनुभव एक होना अनिवार्य 
है । हो सकता है कि भाषा, शैली, देश, काल, परिस्थिति वश उसका बाहरी 
रूप भिन्‍न हो । पोशाक भिन्‍न हो । कितु 'अनुभव-अंत:करण' एक होना स्वा- 
भाविक है| यदि हम अपने संकुचित अभिमानके पर्देको, जो सत्यका सम्यक्‌ 
दर्शन होने नहीं देता, हटालें तो हमारा निर्मल श्रंत:ःकरण अनुभव करेगा कि 
संतोंके वचनोंमें एक ही आ्रात्म-संगीत गूंज रहा है। वह सबको अपने स्वर से 
स्वर मिला कर दिव्य विश्व-संगीतमें सम्मिलित होनेका निमंत्रण दे रहे हैं । 
इस आत्म-संगीतकी रागात्मिकताका बोध करा लेना ही इस अध्यायको लिखने- 
का मूल उद्देश्य है । 

. कन्नड़ वंचनकारोंका परमात्मा अवरशनीय है। वाड्मतको अगोचर है। 
वह नित्य है। सत्य है। अंतर-बाह्य व्याप्त है। ईशावास्योपनिपदरम कहा है, - 
“वह न दूर है न पास, वह सर्वातर्यामी है। शुद्ध है। सर्वे व्यापी है। (मं० 
५. ८.) कठोपनिषदका परमात्मा भी अद्यब्द है। भ्रस्पर्श है। अरूप है। भ्ररस 
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है । अश्रगंध हैं। अव्यय है । नित्य है। अनादि श्रनंत हैं। (क० श्र. श्व ३. में 
१५) । मंट्डकोपनिपदमें भी वह न अ्रंतः प्रज्ञ है और न वहिप्रज्ञ । उभय प्रज्ञ भी 
नहीं हैं। अह्यय है । वह श्रग्राह्म है। श्रचित्य है। केवल आत्मानुभवसे ही 
जाना जा सकता है। (मं, ७) छांदोग्यमें भी ऐसा ही वर्णन मिलता है। 
वृह्दारण्यक भी उसको श्रमृत, श्रदृष्ट, श्रश्रुत श्रादि कहता है। 'नेति नेति' कहता 
है । गीताका सार भी यही है-वह 'श्रनादिनम्‌ पर ब्रह्मसे लेकर, 'ज्ञाने ज्ञेयं ज्ञान 
गम्य॑ हृदि सर्वस्वधिष्ठित' (गीता १३-श्लो, १२-१७) तक है। सब ज्ञानियोंने 
इसी विरोधाभासके ढंगसे काम लिया है | कितु भक्तोंने दूसरा रास्ता अपनाया 
है। ज्ञानियोंने उसको निग्रुण कहा तो भक्तोंने सगुण । भक्‍तोंने कहा है, वह 
कृपामय है । दयामय है। भक्‍तवत्सल है। आनंदमय है। कितु उन्होंने भी 
परमात्माका, श्र्थात्‌ श्रात्यंतिक सत्यका वर्णान करते समय वचनकारोंकी भाषा- 
का ही उपयोग किया है। जैसे महाराष्ट्रके संत मंडलके गुरु-रूप श्री ज्ञानदेवने 
सत्यका वर्णान करते समय कहा है, “दिवस भर रातके उस पार, भले और 
वुरेके उस पार" सब प्रकारके द्वंद्वोंसे उस पार जो शाइवत ज्योति रूप 
प्रकाशित है/--श्रादि कहकर अंतमें यह प्रश्न किया है, “एकाकी श्रौर श्रव्यय 
होनेसे वह भी क्या प्रकाशेगा ?” ऐसा ही सेंट श्रगस्टाइनने कहा है, “परमात्मा- 
का श्रर्थ ही सत्य है। सत्य ही परमात्मा है। वह सर्व व्यापी है ।” इसी प्रकार 
महाराष्ट्रके एक शौर संत एकनाथ महाराजने कहा है, “सत्य तेंचि पर ब्रह्म !” 
हिंदी संत रामानंदजी कहते हैं, “जहाँ जाइये तह जल परवान । तू पूरि रह्मो 
है सव समान ।” गुह नानक भी कहते हैं, “सर्व निवासी सदा श्रलेपा तोहे 
संग समाई।” रंदासने “सब घट अ्रंतर रमसि निरंतर” कहा है। तथा श्री तुलसी 
दासने “तुलसी मूरति रामकी घट-घट रही समाय | ज्यों मेहंदीके पातमें लाली 
लखी न जाय ।” कहा है। तुलसीदासजीने उस परमात्म-तत्वकों जो मेहंदीके 
पातमें न लखी जा सकने वाली लालीके समान व्याप्त रहता है “राम” कहा है 
झौर बचनकारोंने उसी तत्वको 'शिव” कहा है। परमात्म-तत्व मनुष्यकी वृद्धि, 
वचाइमनको अ्रगोचर है। वेद श्रागमादिके हाथ त लगने वाला है। कितना ही 

यास क्यों न करें, वह अ्रंत्तर-मतको भी नहीं सूकता । सूकने पर भी समभमें 
नहीं आता । समभमें झ्राने पर भी समझाया नहीं जा सकता । मेंहदीके पातमें 
जो जाली छिपी होती है, वह दीख नहीं राकती, किंतु पीसने पर प्रत्यक्ष होती 
है, वैसे ही उस एक रस प्रखंड सत्य तत्वका साक्षात्कार होता है। साक्षात्कार- 
से उसका झनुभव करना होता है। इसके अलावा दसरा चारा ही नहीं । इस 
लिए संतोंने साक्षात्दारका सार्ग झ्पनाया | उस मार्ग पर वे चले | साक्षात्तार- 
घरनुनव किया । झौर लोगोंकों चहा माय चत्ताकर कहा, आइए, हम सव 
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उसका साक्षात्तार करें।” 

अह्यय श्र झगोचर सत्यके विपयर्म साक्षास्कार ही प्रत्यक्ष शमागा £ जैसे 
ह्श्य बस्तुओंके वबारेमें प्रत्यक्ष देखना ही प्रत्यक्ष प्रमाग है। 'धित्यक्ष प्रमारा' हजार 
आ्राप्त वावयसिे श्रेष्ठ है । जैसे “झाग जलाती है, यह प्रत्यक्ष प्रमाण है । लास तर्क 
अधवा श्रुति-स्मृतियोंकि श्राप्त वावय इसे भुठला नहीं सकते वैसे ही संतोका साकल्ा- 
त्कारका भ्रनभव प्रत्यक्ष प्रमाण है । वह क्षति बादयोंसे भी नहीं शुठला सकते । 
श्रौर साक्षात्वार कोई स्वप्नका-सा वृत्ति रुप नहीं होता । क्षगर्िवा नहीं होता । 
बह जीवनकी वद्ध-मुल स्थितिरुप बने जाता है । तन, मन, प्राण, भाव श्रादिमें 
व्याप्त हो जाता है । वधनका रोने याहा है, इस प्रकारका साक्षात्कार आत्वतिका 
सत्यकी करोटी है । उनका कहना है कि साक्षात्गरस साथक निःसंदेह होता है 
उसका साथना-पथ मिश्चित होता है। उत्तका घन्य-भाव जागता है। साझ्षा 
त्तारसे जीवन कतार हो जाता है । बचमागृतक छठ्वें भर सातवें अ्रध्यायमें एस 
विपयके वचन हैं। साक्षात्वारमें हंद्वातीत निग गे परत्रह्मका साक्षात्कार सर्व 


श्रेष्ठ है। बही अंतिम पद है । कोई भी उरवा अतिक्रमण नहीं कर पाता । 
वह सात्क्षाकार निविकत्प समाधिमें होता है। ऐसे साक्षात्कारका अनुभव 


श्रवर्शनीय है। ब्रनिर्बंचनीय है । इसके अलावा भी किसीको तेघोहपका, 
किसीको शभ्रनहद घ्यनिरुपका, किसीको सूक्ष्म-स्पश-रूपका साक्षात्कार हो 
सकता है। साधना-प्थ्मे साक्षात्कार सर्वोच्च स्थिति है। भवित, ज्ञान, सत्संग, 
शास्त्रार्थ आडिसे यह अनुभव श्रेष्ठ और परेकफा है। स्वानूभवका सुरा बर्णना- 
तीत सुद्ध हैं। उससे होनेवाला भ्नुभव श्रनुपगेय हैं। वह एक दिव्य दर्शन है । 
साक्षात्कारीको एक प्रकारका दिव्य ऐक्यानुभव होता है। वह 'समरस सुख में 
डूबा रहता है । वह चुल-दुख, पाप-पुण्य, कर्म-धकर्म श्रादि द्वंद्ोंस परे हो जाता 
है। वह सब बंधनोंसे मुकत्त रहता है । श्रलिप्त रहता है । यह बचनकारोंका 
प्रनुभव है । उपनिपद्कारोंका अनुभव इससे शिन्‍्न नहीं है। ईशावास्य उपनिपद्‌- 
का नहद्पि कहता है, “तुम्हारा कल्पाण तम-तेजो-रूप में देखता हूँ । वहां दिलाई 
देनेवाला पुरुष भी मैं ही हूं ” (मं. ७) यह साक्षात्कारीकी भाषा है । सबसे 
परे जो श्रानंद मय कोश है उसका अ्रतिक्रमण होते ही यह भाषा प्रारंन होती 
है। ऐसे ही तैत्तरीय उपनिषद्का ऋषि भृगुवल्लीके दसवें भ्रनुवाकर्में मस्त होकर 
गाता है, “मं ही भ्रन्त हूँ। में ही कवि हूँ । में ही श्रमृत कोश हूँ । में ही वह 
स्वर्ण ज्योति हैँ ।” साक्षात्कारी सदा झ्रात्मरत होता है। झात्मक्रीड़ामं मन 
रहता है। छांदोग्य उपनिपद्के सातवें श्रध्यायके पच्चीसवें खंडमें उसका वर्णन 
है, “जैसे घोड़ा श्रपने बदनकी घूल भाड़ देता है वैसे वह अपना पाप भाड़ देता 
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है। राहुक्रे मुखसे मुक्त चंद्रमा जैसे प्रफुल्ल बनता है वैसे वह प्रफुल्ल रहता 
हे |” बुह॒दारण्यकका ऋषि भी यही कहता है, “देवोंकी तरह यह सब मैं ही 
हैं, ऐसी भावना होती है ।” उस स्थितिका आनंद अरदुभ्नुत है। उस स्थितिमें 
पहुँचने पर न मां मां रहती है न बाप वाप; ओर न भगवान ही भगवान रहता 
है। वह तो सब प्रकारके हवैत-भावसे परे हो जाता है। उस स्थितिमें हृदयके 
सब शोक, सोह श्रादि नष्ट हो जाते हैं, लय हो जाते हैं । वह पुण्यानंदमें हूत्रा 
रहता है। यही जीवनकी अत्युच्च स्थिति है। इस विषयमें प्रसिद्ध दार्शनिक 
प्लेटोने कहा है, “ग्रन्य शास्त्रोंके साक्षात्कारमें अनुभव श्राने वाले सत्यका जैसा 
वर्णान किया जाता है वैसा आ्राध्यात्मिक शास्त्रके साक्षात्कारमें अनुभव भ्राने वाले 
सत्यका वर्णन नहीं किया जा सकता ! यदि यह संभव होता तो मैं जीवन-भर 
वही काम करता रहता । उसका वर्णन करनेसे श्रधिक अ्रच्छी वात और कौन- 
सी हो सकती हैं ?” उसके वाद प्लेटोके तत्वज्ञानका प्रुनरुज्जीवन करने वाले 
उनके शिष्य प्लोटीनसने कहा है, “यदि जीवकी एकमेवावद्वधितीयक्रे साथ एक रस 
होनेका अनुभव एक बार आया कि **'*' वही जीव्र शिवैव्य कहलाता है ।'* *** 
वहां सौन्दयेकी प्रतीति भी नहीं होती । क्यों कि वह उससे भी परे पहुँचता है । 
सदगुणोंक्रे संगीतका भी वह अतिक्रमण कर जाता है। वह ईइवर भावाविष्ट 
हो जाता है। पर शांतिका श्रनुभव करने लगता है। वहां चांचल्यकी एकाध 
तरंग भी नहीं होती । तब 'मैं' चामका भान भी नष्ठ हो जाएगा। वह सूर्तिमंत स्थिर 
होकर रहेगा ।” स्पेनमें एक ईसाई साधु हो गये हैं। उनका नाम है सेंट जाँन , 
आफ द क्रॉस । उन्होंने कहा है, “प्रेम सूबसे जीव और शिव इतनी हृढ़तासे 
बंध जाते हैं कि वह दोनों एक हो जाय । तत्वत: वह दो होने पर भी उस 
स्थितिमें जीव शिव झौर शिव जीव अभिन्‍नसे हो जाते हैं। उनकी ब्रभिन्‍नता- 
सी अनुभव होती है ।” टॉलर नामके श्ननुभावीने कहा है, 'सोपाधिक जीव परि- 
वर्तित होते-होते अंतर्यामी हुआ कि उस निर्मल आात्मामें परमात्माका प्रत्यक्ष 
अवतरण होता है ।” सेंट अगस्टाइन दामके और एक अनुभावीने अपने अनु- 
भवको सूंदर शप्रोंमें जित्रित किया है-- 'वायविलके एक विशिष्ठ झंशके पढ़ते 
ही एक शांत तेज मेरे हृदय गह्न रमें प्रवेश कर गया । युग-युगांतरसे वहां मंडराने 
वाले संशयोंके बादल सब छंट गये । हमारे इंद्रियोंके अनुभवमें आानेवाले परमा- 
वधिक आरानंद भी उस आनंदके नाखून पर न्‍्योंछावर हो सकते हैं । इतना ही नहीं, 
किसी भी शब्दसो उस आनंदकी तुलना करना बड़ी भूल होगी । सहन्न स्वर्गोका 
सुख भी उत्तके सामने तुच्छ है । वह सुख केव न परमात्माके अंत.ध्यानसे ही संभव 
हैं। उस स्थितिमें वही परशिव, जीवको सत्य-जानका अमृतान्त खिलाकर संतुष्र 
बरता है ।***'* ” ऐसा ही एक जर्मन दार्शनिकने कहा है, "में जीवात्मा हैँ, यह 
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भूल कर विश्वात्मामें विलीन होनेके आनंदसे वढ़ कर दूसरा कोई आनंद है 
ही नहीं ।” 

अन्य अनेक घर्मोकी तरह इस्लाम धमंमें भी अब तक कई अनुभावी हो गंगे 
हैं। उसमें सूफी फकीर प्रसिद्ध हैं। सूफियोंमें सादी हाफिज, जामि, उमर खय्याम 
आदि प्रसिद्ध हैं। यह सब ग्यारहवीं सदीसे सोलहवीं सदी तक हो गये हैं । 
ओऔरंगजेवके कालमें सरमद नामका एक फकीर था | गरुस्सेमें आकर ओऔरंगजेबने 
उसको मरवाया । मरते समय उसने हंसते हुए कहा, “मेरे यारोंने मजाकसे 
मेरी गर्दन उड़ाई । इससे मेरे दिमागमें जो सड़ियल खयालात जमा हुए थे वह 
भी खतम हो गये !!” और वह खुशी-खुशी कातिलोंके सामने सिर भ्रुकाकर 
बैठ गया । इन सूफियोंके चरित्र बड़े उज्ज्वल हैं। कितु यहां उनके चरित्र नहीं 
देखने हैं । उनके साक्षात्कारके अनुभव देखने हैं। इस विषयमें उमर खेयाम 
कहते हैं, “उस परम तेजसे अपना मन-भरा हुआ मैंने देखा। अहा ! उस प्रकाशने 
वाले प्रकाशसे उसका सव रहस्य मैंने देखा। तोभी क्या ? जरा सोचकर देखा तो 
मैं कुछ भी नहीं जानता ।” उसी प्रकार बेदिल नामका एक फकीर बड़े सोच- 
संकोच से 'रुक-रुककर' कहता है, “मैंने रूक-झककर एक वात कही "मैंने उसको 
देखा !” किंतु मैंने उसको जाना ? मैं नहीं जानता ॥” आञ्ात्यंतिक त्यागसे ही 
साक्षात्कार संभव है यह कहते समय वही वेदिल कहता है, “जब मैं घर-बार 
छोड़कर निकला तब जहां-तहां पृथ्वीसे आकाश तक प्रकाश फैला हुआ देखा । उस 
दिव्य हृ्यको देखनेकी शआाश्ा हो तो तु भी आ ! अपना सब कुछ त्यागकर । 
उस दिव्य प्रकाशमें तू भी नहा ले !” इस्लाम धर्ममें मध्यरात्रिके बाद तीसरे 
प्रहर जो प्रार्थना की जाती है उसको श्रत्यंत महत्व दिया जाता है । हाफीजने 
उसी समयकी प्रार्थतामें हुए साक्षात्कारका वर्ण किया है--मध्यरात्रि बीतनै- 
के बाद मुझे दुःखसे मुक्ति मिली । उस अंधकारमें किसीने मेरे हाथमें अमृत्त-पात्र 
दिया । मेरे सत्यवादी अंत:करणको वह अमृत मिला । उसके तेजमें मैं वेहोश 
हो गया । वह कैसा शुभ प्रसंग था ? उसी दिन मुझे मुक्ति-पत्र मिल 
गया ॥** उसी दिन मुझे श्रमृतान्‍्न मिल गया । तबसे मैं मौतके भयसे भुवत 
हो गया ।"**** प्रेम-मंडलके मध्य विदुको मैं स्पष्ट देख रहा हूं। कसी है वह 
सुगंध ? मैं रोज रातके समय यह भाग्य पाता हूं । नंद वनका सुख-सौभाग्य, 
कल्पवृक्षकी छाया, अप्सराश्रोंका विलास मंदिर, इन सवसे वह सुख अन॑ंतगुना 
अधिक है । मैं परमात्माका प्रतिबिव हे । यह मैं प्रत्यक्ष देखता हूं । इसका मैं 
अनुभव करता हूं। भन्सूरकी तरह मुझे फांसी पर भूलना पड़ा तो 
भी मैं अ्नलहक कहना नहीं छोड़ूंगा !” जलालुद्दीन नामके और एक फकीरने 
कहा है, “आत्मानुभवके उस अनंत सागरमें शब्द-मुग्धताही एक आहार है । 
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मोत ही मार्गदर्शक है ।” 
वैसे ही महाराष्ट्रके श्रनुभावियोंके अनुभव भी कम उद्वोधक नहीं हैं ।' 
ज्ञानदेवजी महाराष्ट्रके संत्ोंके गुरु-स्थानमें हैं । ज्ञानदेवजीके पहले महा- 
राष्ट्रमें महानुभव पंथ था। मुकुंदराय नामके एक संत महात्माने ज्ञानदेवके 
पहले भी कुछ संत-साहित्य निर्माण किया था | कितु महाराष्ट्रके अनुभावियोंने: 
ज्ञानदेव अथवा ज्ञानेश्वरको ही अपने गुरु-स्थानमें माना है। ज्ञानदेव, नामदेव, 
एकनाथ, तुकाराम, तथा रामदास आदिके वचन बड़े उदुवोधक हैं। रामदास 
और तुकाराम छत्रपति शिवाजीके समकालीन थे और ज्ञानदेव तथा नामदेव 
तेरहवीं सदीमें हुए। इन सबका ब्रह्मका वर्णनतो उपनिषदोंका मराठी भाषांत्तर-सा 
है । अतः उसका विचार अ्रनावश्यक विस्तार है। कितु साक्षात्कारके विषयमें 
उनके विचार अत्यंत मननीय हैं। ज्ञानेश्वरी मराठी भाषाका सर्वोत्कष्ट ग्रथः 
है । वह गीता पर लिखा हुआ स्वतंत्र भाष्य है। इसके अलावा भी ज्ञानेश्वर 
महाराजने 'अमृतानुभव' नामसे एक काव्य ग्रंथ लिखा है और अभंग शैलीमें 
कुछ भजन भी लिखे हैं | ज्ञानेश्वरी भगवदूगीता पर लिखा हुआ महाभाष्य है ।' 
अमृतानुभव वेदांत-विपयक स्वतंत्र ग्रंथ है। और भजन विविध अनुभव हैं । यह 
सव उपमा-रूपक आादिकी खान हैं । ज्ञानेश्वर महाराजने साक्षात्कारके विषयमें 
लिखा है, “प्रात्म-दर्शन होते ही आत्मा-परमात्मामें वैसे ही ऐक्यत्व प्राप्त 
करेगा जैसे पानी सूख जाते ही पानीमें पड़ा हुआ प्रतिविव मूल विवमें ऐक्यत्व 
प्राप्त करेगा ! घड़ा हूटा कि घटाकाश विश्वाकाशमें विलीन हो जाएगा । 
जलानेके लिए कुछ रहा नहीं कि झ्राग अपने आप बुक जाएगी। वैसे ही पर- 
मात्मा ही श्रात्यंतिक पद है। वहां पहुंचा कि लौटना असंभव है। तब सव 
द्वियां निष्प्रभ हो जाती हैं । मन अंत्तःकरणमें विलीन हो जाता है । ध्येय-वस्तु 
में स्थिर हो जाती है । इससे परमानंदका अनुभव होता है। परमात्मासे 
व हुप्रा कि झानंद-साम्राज्यका स्वामित्व मिला । सहखसूयय के प्रकाश- 
विदवस्तु चिदाकाशमें प्रकाशमान होगी। साक्षात्कारी आ॥लानंद-सरोवरके 
हंसको तरह लोलायमान होगा ।” ज्ञानदेवने अपनी काव्यात्मक स्फूतिसे 
साक्षात्कारका वर्रान किया है । नामदेवने केवल अ्रभंग लिखे हैं। कितु उन्होंने 
अनंत झनंग लिखे हैं । उन्होंने लिखा है, “साक्षात्कारकी सामर्थ्य भगवानकी कृपा 
ही है । भगवानके झनुग्रहके थिना यह असंभव है। अंतःकरणमें परमात्माका 
साक्षात्कार हुआ है । इसलिए नामदेव सर्दंव प्ानंदमें रहता है। अनंत करोड़ 


प्कक जे कू (केन 


सूर्योकता सम्मिलित तेज झंतःकरणको प्रकाशित करता रहता है। उस तेजके 


है तन ५2 रा ट्त हि जी 


सामने पाधिव सूर्य-चंद्र फीके पड़ गये हैं। भगवान, नामदेवके पीछे वैसे ही 
>> हर 


दाड़त हुए आए हैं जेसे गाय झपनी वहियाके पीछे दौड़ती झाती है । प्रव 


श३े८ वचन-साहित्य-परिचय 


श्रत्यंत निकट साहचर्यके कारण नामदेव ही भगवान हैं, भगवान ही नामदेव 
हैं ! बादमें एकनाथ महाराज हुए। उन्होंने 'एकनाथी भागवत नामका ग्रंथ 
लिखा है। उसमें अद्वंतानुभवका वर्णान है। वसवेश्वरने अपनेमें ऐक्यानुभवके 
धुलक, स्वेद, कंप, अ्रश्रु, आनंद, गदगद, दीर्घ स्वर, आदि जिन ग्रुणोंके भ्रभाव- 
को श्रनुभव करके अत्यंत व्याकुलतासे लिखा है, उसीका एकनाथने सुंदर वर्णन 
किया है । एकनाथने लिखा है, “पुलक, स्वेद, कंप, अश्रू, आनंद, गदुगद दीघे . 
स्वर यह सब ऐक्यानंदके लक्षण हैं। उस समय भक्‍त शतकोदि रोमकृपोंकी 
आंखें बनाकर वह दिव्य दृश्य देखता है । उस समय समग्र विश्व मानों स्वर्गीय 
दिव्य पोशाक पहनता है । श्रांखोंके सामने सतत आ्रात्म सूर्य प्रकाशता रहता है। 
तव सब पुजापा परमात्माके ही रूपमें परिवर्तित हो जाता है। सब परमात्ममय 
हो जाता है । उस समय सारा दढ्ंद्व मिट जाता है ।'**'''समाधिका श्रर्थ होश- 
का अभाव नहीं है | परव्रह्ममें पूर्णा और निरंतर जागृत रहना ही समाधि है । 
यह नित्य साक्षात्कार है।” समर्थ रामदासने दास बोध नामका ग्रंथ लिखा 
है। उस अंथमें उन्होंने साक्षात्कारके विषयमें लिखा है, “उस हालतमें प्व पाप 
लय हो जाएंगे । जन्म-मरणका चक्र नष्ट होगा। .संपूर्ण आात्म-प्तमर्पण होनेके 
बाद परमात्माका निःसंशय ज्ञान होगा। वह >ज्ञान ही सवकी गुप्त निधि है। 
वही सबकी सुखश्री है। वह प्राप्त होते ही साधक आ्रांतरिक प्रानंदसे संतृप्त हो 
जाएगा । तब सर्वत्र ब्रह्मका दर्शन होगा । बाहरी चर्मचक्षु मिटेंगे और अंतः- 
चक्षुओंकी दिव्यहृष्टि खुलेगी । सर्वत्र सत्यका प्रकाश दिखाई देगा । दिव्य दर्शन 
होगा ।” इन सब संतोंमेंसे संत तुकारामने अपने श्रनुभव अत्यंत्त विस्तृत रूपमें 
लिखे हैं। वह तत्वतः अह्ेत मानते हैं कितु वह देत भवत हैं । उन्होंने कई वार 
कहा है, “मुझे अंतिम सांत तक श्रपता सेवक बनाये रख ।” वह जनम-मरण 
रहित मुक्तिसे भी भवगानका भक्त होकर अत बार जन्म लेना श्रच्छा मानते 
हैं। उन्होंने हजारों श्रभंग लिखे हैं । उन्होंने अपने अ्रभंगोंमें लिखा है, “हमें जो 
अपनत्वका भान है वही अहंकार है। उसी अश्रहंकारके कारण ज्ञान नहीं होता । 
अहंकार ही ज्ञानकी रुकावट है | तुम यह देखते हो कि जब वच्चेमें अ्रपनत्वका 
भान होता है मां उसकी फिक्न करना छोड़ देती है |" * पानीका जब एक 
बार मोती बन जाता है। वह फिरसे पानी नहीं वव सकता । दहीकी सथकर 
जन्र एक वार मक्खन निकाल लेते है फिर वह मक्खन दही नहीं बन सकता । 
ओर जब एक वार साक्षात्कार हो जाता है फिर वह सामान्य मनुष्य नहीं हो 
सकता ।***** भगवान है, यह बोध होता दूसरी बात है; और उंसका साक्षा- 
त्कार होना दूसरी वात । साक्षात्कार के प्रकाशके बिना सत्र व्यर्थ है। मैं वह 
अनुभव चाहता हूं।'***** साक्षातक्तारका अनुभव वैसा ही है जैसा. मूंगेका 
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अमृतान्त खानेका भ्रनुभव है। वहां संपूर्ण शब्द-मुग्धता है। आत्यंतिक मौनका 
साम्राज्य-सा ।****** मैं, 'मैं' में से पँंदा हुआ। 'मैं' मैं" को देखता 
हूं। मैं, 'मेरा' यह मिट गया कि वह दीखता हैं। वही सब कुछ 
है, वही सर्वत्र है यह प्रतीति होती है। कर्म, अ्रकर्म, ताम, रूप, सब 
कुछ मिटकर मैं वही हो गया। '“* वह प्रकाश मुझको ऊपर ले जाता 
है। अब मैं आत्मकाम हुआ हूं । मैंने उस अरूपके चररणा कमल देखे । उसकी 
कृपासे ही यह दर्शन हुआ्ना । मैं आनंद सागरमें डूगा। दरिद्रको भाग्य मिला। 
मेरे रोम-रोममें वह आनंद भरा हुआ है। मुझे दिव्योन्माद हुआ है। अब मैं 
अ्निर्वेचनीय आनंद अनुभव करने लगा हूं। ““*' शाइवत प्रकाशका उत्सव 
'फूट पड़ा है। गूढ़ सुंदर घंटा-नाद गूंज रहा है। करोड़ों चंद्रमाओ्नेंकी शीतल 
चांदनी छिटक रही है । स्वर्गीय विश्वसे गीतकी ध्वनि मुझे लोरियां गाकर 
सुला रही है । उपर्युक्त उपमाएं रूपक, तथा शब्द-चित्र कई वचनकारोंके 
बचनोंसे श्रक्षरश: मेल खाते हैं। देश, काल, परिस्थिति, भाषा आविकी भिन्‍नता 
होने पर भी निरपेक्ष भावसे आध्यात्मिक साधना करने वाले सव संतोंक्रा अनुभव 
एक है। ह 

कर्नाठकक्े संतोंपें दो परंपराएं हैं। शिवशरण और हरिश रण । शिव- 
शरणोंमें भो वचनकारोंके अलावा भिन्‍त शैलीमें लिखनेवाले अ्रनुभावियोंकरी 
संख्या कम नहीं है । उनमें सर्वेज्ञ, निजगुरा शिवयोगी, सर्पभूषण, महालिंगरंग 
आदि प्रसिद्ध हैं। उनका भी अनन्त साहित्य है । वह वचन साहित्यसे भिन्‍न है । 
इसके बाद हरिशरणोंका साहित्य । हरिशरण सब ढँत संप्रदायके हैं। उन्तका 
संप्रदाय माध्व संप्रदाय है। हरिशरणोंके साहित्यको 'कीतेनः कहा जाता है 
जेसे शिवशरणुंके साहित्यको 'वचन' कहा जाता है। कीतंन-साहित्यमें भवित, 
गुरु महिमा, नाम महात्म्य, सत्संग, ज्ञान, वेराग्य आदि बातें हैं। इन विषयोंमें 
'वबचनकारों और कीतंनकारोंमें कोई मतभेद नहीं है। ये हरिशरण भी बड़े 
अनुभावी थे । उन्होंने भी साक्षात्कारके विषयमें लिखा है। उन्होंने लिखा है, 
“हरिनास नामकी कुंजीसे भ्राज मेरे अ्ंतःकरणका महाद्वार खुला ।” “हाथमें ज्ञान- 
दीप लेकर देखा तो सव्वेत्र भगवानका छ्ुंगार-सदव फला था। रत्वजटित 
मंटपके मध्यमें कोटि रवि-तेजसे देदीप्यमान सच्चिदानंदकों देखा । हृदय-कमल 
पर विराजमान वह दिव्य-रूप मैंने देखा ।” “मैंने उस अच्युतको अपनी आंखोंसे 
देखा। उस भानुकोटि तेजवानको मैंने देखा। मुझे उसके चरणकमलोंका दर्शन 
हुआ । वह मेरे हृदयमें आकर स्थिर हो गया है।” “भगवानकी पूजा करनेवालों 
को वह अत्यंत सुलभ है। भूमंडल ही उनका पीठ है। सोम-सूर्य ही दीप हैं 
नक्षत्र-मंडल ही लक्ष दीपावली है।” आदि शब्दोंसे उन्होंने विराट पुरुषका 
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वर्णन किया है। वह वर्णन अदभुत है। प्रतिभापूर्ण है। श्रत्यंत स्फूर्त है । 
वैसे ही हिंदी संतोंका श्रनुभव भी कम श्रदुभुत नहीं है। वस्तुतः हिंदी पाठक 
इससे अ्रनभिज्ञ नहीं है । हिंदी-साहित्यमें साक्षात्तारके अनुभवका अत्यंत सुंदर 
वर्णंव मिलता है । एक जगह कबीर कहते हैं, “अ्रमुतरस चूनेसे जहां ताल भरा : 
है, वहां गगनभेदी शब्द उठता है। सरिता उमड़कर पसिधुकों सोख रही हैं। 
उसका वर्णन करते कुछ नहीं बनता । न वहां चांद है न सूर्य और न नक्षत्र । 
और न रात है न प्रभात। सितार, बांवुरी आदि वाजे बजते हैं। मधुरवाणीसे 
राम-राम घ्वनि उठती है। सर्वत्र करोड़ों दीपक भिलमिल-भिलमिल कलकते 
हैं। वादलके बिना ही पानी वरस रहा है। एक साथ दसों अ्रवतार विराजते 
हैं। भपने श्राप मुखमेंसे स्तुति सुमन भड़ते हैं । कबीर कहते हैं, यह रहस्यकी 
बात है। कोई विरला ही वह जानता है ।” वैसे ही और एक भजनमें वह 
कहते हैं, 'इस गगन गुफामें अजर भरे !” “जहां बिना वाजेके ही भनकार 
उठती है ऐसी गगन गुफासे श्रजर रस भरता है। जब ध्यान लगाते हैं तभी 
समभमें झ्राता है । वहां बिना तालके कमल खिलता है श्लोर उस पर चढ़कर 
हंस केलि करता है। वहां बिना चांदके चांदनी छिटकती है और उस 
चांदनीमें हंस खेलते हैं। कुंजी लगने पर जब दसवां द्वार खुलता है 
तब वहां जो अलख पुरुष है उसका ध्यान लगता है । कराल काल 
उसके पास नहीं जाता। काम, क्रोध, मद, मोह आरादि जल जाते हैं । 
युग-युगकी प्यास बुक जाती है। कर्म, भ्रम, आदि, व्याधि सब ठल 
जाती हैं। कवीर कहते हैं, भरे साधो ! जीव श्रमर हो जाता है झौर कभी 
मृत्युके फंदेमें नहीं पड़ता ।” वेसे ही चरणदासजी कहते हैं, “जबसे घोर भ्रनहद 
नाद सुना इंद्रियां थकित हो गयी हैं। मन गलित हो गया है। सभी आशायें 
नष्ट हो गयी हैं। जब प्रमलमें सूरत मिल गयी तब नेत्र घूमने लगे। काया 
शिथिल हो गयी। रोम-रोमसे उत्पस्त श्रानंदने आलस्यको मिटा दिया। जब 
शब्द विलीन हो गये तब अ्ंतरका कण-कण भींग गया । कर्म और भ्रमके बंधन 
हृट गये । हतरूपी विपत्ति नष्ट हो गयी । अ्पनेको भूलकर जग्रतकों भी भूल 
गया । फिर पंचतत्वका समुदाय कहाँ रह गया ? लोकके भोगकी कोई स्मृति 
ही नहीं रही। गुणी लोग ज्ञानको भूल गये। शुकदेव मुनि कहते हैं, ऐ 
चरणदास ! वहीं लीन हो जा। भाग्यसे ऐसा ध्यान पाओ्नो कि शिखरकी नोक 
पर चढ़ जा ।” चररणदास के ऐसे कई भजन मिलते हैं जो साक्षात्कारके देवी 
उस्मादमें गाये गये हैं। उनके एक भजन “देस दिवानारे लोगो जाय सो माता 
होय !” में साक्षात्कारका अद्भुत शब्द चित्र है । हिंदीके निग्रु ण भवित धाराके 
अलावा सगरुण भक्ति धारामें भी साक्षात्कारका वर्रान मिलता है। श्रीतुलसी- 
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दासने “जिनकी रही भावना जैसी, प्रभु मूरत देखी तिन तैसी” कहकर “किसने 
कैसी-कंसी देखी” इसका वर्णोन करते-करते ज्ञानियोंने प्रभूकों “बदूषन प्रभु 
विराट्मय देखा षट्रुमुख कर युग लोचन शीशा” कहा है | माचों वह “विश्वतो- 
मुख विश्वतो बाहु विश्वतस्थात विश्वतो चल्षु:” आदि विराट पुरुषको देख रहे 
हों । ऐसे ही गुरु नानकदेवने “गयनमें रवि थालु रवि चंद्र दीपक बने तारिका 
मंडल जनक मोति” और “घृपु मल आनलो पवणु चवरो करे ।”- कहकर 
विराट्‌ पुरुषकी विराट्पूजा की है। आखिर रहिमनने तो थोड़ेमें श्रत्यंत सुंदर 
वर्णन किया है, “प्रीतम छवि नैनन बसी पर छवि कहां समाय । भरी सराय रहीम 
लखि पथिक झ्राय फिर जाय ।” एक वार जब सत्यका साक्षात्कार किया इन 
आंखोंमें वह बस गया । जहां देखो वहां जो देखो सो, सत्य-दरशेन है। जेंसे, 
कबीर कहते हैं, “खुले नैन पहिचानो हंसि हंसि सुंदर रूप निहारो !” एक नाथ 
महाराज कहते हैं, “जहां देखौं वहां रामहि रामा ।” अ्रथवा “जो देखूं वह 
राम सरीखा' हो जाता है। वही तुकाराम महाराज कहते हैं, “जहां जाता हूं 
वहां तू मेरा साथी है । मेरा हाथ पकड़कर चलाता है।” इसके लिए मैं” को 
मिटाना पड़ता है । जैसे कि रहिमनने कहा है, “रहिमन गलि है सांकरी दूजों 
ना ठहराय आपु अहै तो हरि नहीं हरि तो श्रापुत नाहीं ।” हरिके लिए 
जिन्होंने आपुनको नाहीं किया कि हरि-दर्शन हुआ । एक वार हरि- 
दर्शन हुआ कि उस दर्शनसे दीवाना हुम्रा। वावला हुआ ओर अपने 
आप वह दर्शनानुभव कूकने लगा। व्योंकि हरदमका प्याला जो चढ़ा 
रखा है ! अथवा कवीरके शब्दोंमें “विना मदिरा मतवारे” बनकर जो “मूमते' 
हैं कितु इन मतवालोंकी सब बातें एक-सी नहीं होतीं । क्योंकि इसमेंसे कोई 
अपने इष्ट देवका सग्रुण साक्षात्कार करता है और उसीसे करूम उठता है। और 
दूसरा प्याले पर प्याला चढ़ाकर साक्षात्कारकी अंतिम चोटी पर चढ़कर शअ्रगरम्य, 
ग्रतीत चिद्रपका दर्शन करता है । यही श्रात्यंतिक ध्येय है । इसके श्रलावा श्रन्य 
प्रकारके साक्षात्कार इस दिव्य साक्षात्कारके प्रतिविवमात्र हैं। कितु किसी भी 
दर्शनकों तभी साक्षात्कार कह सकते हैं जब वह सदंव, तथा सर्वत्र आंखोंके 
सामने स्थिर रूपसे रहता हो। ऐसा साक्षात्कार प्रत्यक्ष होता है । उसके लिए 
किसी प्रकारके प्रमाणकी आवर््यकता नहीं है । वह किसी प्रकारके बाहरी 
प्रमाखसे भ्रवाधित हो, वह साधककी काया, वाचा, मनमें झ्ोत्-प्रोत. हो, तव 
साधकको उसके विषयमें यत्किचित्‌ भी संशय नहीं रहता । इन लक्षणोंसे युक्त 
अंतःस्फुरित अनुभव ही साक्षात्कार कहलाता है। यही वचनकारोंके जीवन- 
साहित्यकी नींव है । यही उनके जीवनका रहस्य है । इसी प्रकाशमें वचनकार 
अथवा उनके जेसे अन्य सत्पुरुषोंके आत्मानुभवका यहां ससंक्षेप और सादर 
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स्मरण किया है। इससे अन्य वातोंकों समभनेमें सहायता मिले । 

मनुष्य मात्र यह अमृतानुभव प्राप्त करनेकी इच्छा होती है। जब यह 
इच्छा तीव्र होती जाती है अन्य छोटी-मोटी (च्छाएं क्षय होती जाती हैं । श्रन्य 
छोटी-मोटी इच्छाएं क्षय होनेसे वह इच्छा तीत्रसे तीव्रतर और तीव्रतम 
हो जाती है । श्ौर वह व्याकुलतामें वदल जाती है। तब उसे आातेंभाव कहते: 
हैं। जब अपने घ्येयका विछोह श्रसह्य हो जाता है। उप्तको विरहावस्था कहते 
हैं। वह साक्षात्तारकी प्रसव पीड़ा ही समझती चाहिए । वचतकारोंके वचवोंमें 
से वह जगह-जगह फूट पड़ी है। कई जगह उनकी आत्मा आते होकर चीख 
उठी है--“सांपके फनक्री छायामें बैठे हुए मेंढककी-सी हुई है रे मेरी दक्षा।” 
“इस संसारका यह ववंडर कब रुकेगा रे !” “तुमसे मिलकर कभी अलग न 
होनेका-सा रहूंगा क्‍या मेरे स्वामी !” वैसे ही विरहावस्थाके भी श्रनंत वचन 
पाये जाते हैं, जैसे---मनका पलंग वनाकर चित्तसे अलंकृत करू गा मेरे स्वासी ! 
थ्रा !!” “हल्दीका स्नान कर स्वर्णालंकार पहनकर चन्न मल्लिकार्जनकी राह 
देखते बैठी थी ।” अनेक ऐसे श्रार्त श्रौर विरह॒मावके वचन मिलते हैं। वंसे ही 
“विपयरहित कर भरपेट भक्ति रस पिलाकर रक्षा करो ।” “संसारकी आधि- 
व्याधि दूरकर मेरे परम पिता । “विषय-विकल हुआना । बुद्धि भ्रष्ट हुई। गति- 
हीन होकर तुम्हारी शरण श्राया हूं मेरी रक्षा कर ।” श्रादि प्रार्थवात्मक वचन 
भी कम नहीं है। पश्चिमके साधकोंक़े भी ऐसे वचन मिलते हैं। जैसे सेंट आग- 

स्टाइन के कचफेशन्स, वायबिलमें झाये हुए सेंट्पालके बचन, वायबिलके शोह्ड 
टेस्टामेंटकी साम्सकी प्रार्थना । उसी प्रकार मुस्लिम संत्ोंके भी ऐसे बचन हैं। 
हाफिजने कहा है, “मैं तुमसे विछुड़नेका वह दिन कभी भूल सकतो हूं ? उस 
दिनसे किसीने मेरी मुस्कराहट देखी है ? मेरी यह यातना कौन देखता है १” 
उसीने एक जगहु--“अरी ! मेरे मवकी मलिनता घोकर प्रकाशनेवाली ज्योति ! 
आरा | मेरे मन-मंदिरको प्रकाशमानकर ! तुझे छोड़कर और कहां जाऊं उस 
प्रकाशको ढूंढने ? वहां पंडितोंकी सभामें न प्रकाश है न सत्य !”--कह्ा है। 
वह इस विरह व्याकुलतामें भी एक प्रकारका आनंद अनुभव करता हैं, “इस 
तेरे विरह-विद्धृल अंतःकरणको और किसी सुखकी श्रपेक्षा नहीं है। कम-से-कम 
झा पर तक यह व्याकुलता तो दे !” महाराष्ट्क्रे संत-शिरोमरि तुकारामंशी 
व्याकुलता. भी वड़ी तीत्र थी । वह कहते हैं, “बिना तेरे: दर्शनके मुझे और 
किसीकी शाज्ञा नहीं है । कम-से-कमत सपनेमें तो अपना दर््षन दे ! में तो तैरे 
चरणोंके दर्शनके लिये तड़प रहा हूं । मैं तुके देखना चाहता हूं । तुकसे बोलना 
हता हूं। मैं तेरे चरण छूना चाहता हुं। मेरे' हृदयमें जलनेवाली यह आग 
विता तेरे दरह्शनके बुझवा असंभव है। वया मैं तुझे देख सकूंगा ?” वबेसे ही 
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नामदेवने कहा है, “यह शरीर रहे या न रहे, वितु तेरा विर्मरण न हो ! मेरा 
मन तुम्हारे चरणोंमें दृढ़ हो ।' “तुम्हारे चरण नहीं छोड़ूंगा यदि छोड़ूंगा तो तुम्हारी 
कसम !” और मीराकी विरह व्यादुलताका वया कहना ? दरद दीवानी मीरा 
कभी सूली पर सेज विछाकर कंस सोऊं की समस्या खड़ी करती है तो वाभी 
ग्रांसवन जदूसे प्रेम वेलिको सींचने वेटती है ! मौराके शब्दोंमें कहना हो ते 
“घायलकी गत्ति घायल ही जानता” है । सूरदास भी उन्हीं घायलोंमें एक हैं । 
उनकी आंखें तो हरिदरसनके लिए प्यासी हैं । इसीलिए वह निमश्चिनदिन उदास 
हती हैं। क्योंकि उनका प्यारा नेह लगाकर तृन राम त्यागि गयो है। मानों 
लेमें फांसि डारि गयो !! संतोंकी इस व्यादुलताका वर्णन जैसे तुलसीदासने 
किया है, “सहुस्मुख शोपनाग भी वखान नहीं कर रावता । तुकारामने इसी 
व्यावलतामें तेरह दिन तक अन्न-पानी भी त्याग दिया था। वैसे ही भगवान 
रामकछृप्ण परमहंसदेव की व्याकुलता इसी युगवी वात है। परमात्मा दहानर्वी 
आकांक्षा कितनी तीत्र हो सकती है इसका वह प्रत्यक्ष प्रमाण 
भवितनी साक्षात्ताशइका एक मार्ग है। नारद झांडित्यके भगितसूम- 
में “सापरानरवितरीदवरी भवित:” ऐसी भपित घब्दकंी व्यात्याकी है। 


अर्थात्‌ ईइवरमें ब्रात्यंतिक अनुरवित ही भवित है। उसमे अनस्ता हो । 
अहेतुक सर्वसमर्पश भाव हो। यह भवितके उत्तम लक्षण हैं। बचनसा- 


हु 


तके वबारहवें अ्रध्यायमें इस विपयमें वचनकारोंका जो विचार है उसका 
दिग्दर्शन है । पूजादि बाहरी कायिक कर्मांस भव्तिका प्रारंभ होता है। भजन 
कीत॑नादि वाचिक कर्मस्ति बढ़ती है | स्मरण-मननादि गानतिक कार्योत्ते सृक्ष्म 
रूप धारण करके सर्वार्पण भावमे परिणित होती है। यह सर्वशामर्पण अथवा 
आत्म-निवेदन भवित-मंदिरका स्वर्ण कलश है। भवितमें प्रथम रागुण तत्वकी 
आवश्यकता है । क्योंकि प्रीतिकि लिए झवलंब अनिवार्य है। परमात्माका सगुण 
रूप वह श्रालंवन है। भवत अपने हृदय गदह्नरमें फूट पड़नेवाली श्रपनी भावी- 
मियोंकोी ईश्वरानुरवितके रूप प्रवाहित करता हैं। उनको भगवानके चरण तक 
ले जाता है। तव भवतप्रीतिकी सभी वल्ात्रोंमे भगवानकों ही देखता 
उसे वह मां बहता है। पिता कहता है। पुत्र कहता है। सखा श्रौर धरिय 
कहता है | गुरु शोर स्वामी कहता है । मानव-जीवनमें श्रानिवाले सभी मधुर 
और पवित्र संबंधोंमें वह भगवानकों देखता है । उनसे वोलता है । उनसे रोता 
है । उनसे प्रार्थना करता है। श्रीर उनको डांठता भी ह  भवतकी सब 
सानवोचित भावोमियां भगवदपंण होती हैं। भवित नवरसोंकी जननी है 
निरदेतुक अ्नन्य समर्पण, तथा तज्जन्य ईश्वरानरवितसे साधकको गआत्यंतिक 
सत्यका साक्षात्कार होता है। यही भक्तिका स्वरूप है । उपनिण्द कालमें भक्ति- 
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“का महत्व नहीं था, किंतु भवितके बीज अवश्य पड़े थे । गीतामें उन वीजोंका 
'विश्ञाल वृक्ष बना हुआ देखा जा सकता है । वस्तुतः गीतामें योग समन्वय है। 
फिर भी भक्तिका बड़ा महत्व गाया गया है। गीताका कर्मयोग भी कोरा 
कर्मंयोग नहीं है । वह शहद मिले दूध-सा, मिस्री मिले नवनीत-सा, सुगंध मिले 
सोने-सा रुचिकर और सु दर है । गीतामें भगवान श्रीकृष्णने कहा है, कि वेदा- 
स्यास, ज्ञान, तप आदिसे जो साक्षात्कार नहीं होता वह अनन्यभमक्तिसे होंता 
है । उसके बाद अनेक भव्तिग्रंथ रचे गये हैं। इसमें भी प्रथम सगुण उपासना 
ही थी, कितु आगे जाकर श्रवतारकी कल्पनाओंसे साकारोपासना हो गयी । 
इसमें शव, वैष्णव और शाक्‍त ये तीन मुख्य मार्ग हैं। आगम, पुराणादि ग्रंथ 
'भक्ति-प्रवान ग्रंथ हैं। इस प्रकार भवित मार्यका विकास हुआ, जो ञ्रागे जाकर 
संतोंका मार्ग बना । 
इसका विकास केवल भारतमें ही नहीं पश्चिमके देश्षोंमें भी हुआ है। जीतस 
क्राइस्ट स्वयं परम भवक्‍त थे । वह कहते थे कि सब भगवानकी संतान हैं । वह 
भगवानको पितृ रूपसे देखते थे । उनका मार्ग भक्ति मार्ग था | उनके बाद सेंट 
'पॉल, सेंट फ्रांसिस, सेंट जेवियर, इग्निशियस, लायोंला, सेंट जाँतन श्रॉफ दि क्रॉस, 
सेंट कैधारिन आदि सब भक्त थे । इन सबने वेसी ही व्याकुलातिशयसे भवित्त की 
है जैसे भारतीय संतोंने । पश्चिमके भक्‍तोंकी तरह एशियाके श्रन्य वेश्योंके 
'भकतोंने भी इस मार्यंका अवलंवन किया हैं। सूफियोंने तो भव्तिके मधुर 
आभावको पराकष्ठाको पहुंचाया है। हाफिजने “मेरे मन नामके दर्पणको भवज्ितके 
जलसे स्वच्छ होने दो । उसमें तुम अ्रपना प्रतिविव पड़ने दो । प्रभो ! इस माटी 
घर अश्रु सिचन करके इसमें स्थित भाव-सुमन खिलाया है मैंने; इसको स्वीकार 
करो !” कहा है। भक्तिकी श्रनन्यता तथा उत्कटता दशनिवाले उनके वचन 
अत्यंत उज्ज्वल हैं। वह कहता है--जिस दिन तेरे दर्शनकी इच्छा उत्तरेगी, 
परी प्रतीक्षा करनेसे मैं उकता जाऊंगा, तुक्के छोड़कर अन्योंकी चाहने लगूँगा 
उस दिनसे मुझे अंवाकर, मेरी यह आंखें तेरे तेजसे वहीं जल जाब॑ं !! उम्र 
खब्यामने भी ऐसे ही भाव दशाये हैं। भारतके ज्ञानेश्वर, चामदेव, तुकाराम, 
कवी र, वानक, सूर, तुलसी, मीरा, तरसी भगत, घीरा भगत, त्यागराज, पुरंदर- 
दास आदिने यही कहा है। ज्ञानेश्वरने श्रादर्श भवतका वर्णान करते समय कहा 
है, “परम भक्त आत्तमज्ञानके पविन्न दीर्थमें स्तान किया हुआ होता है ! परमात्मा ' 
श्रौर उसके वीचका ह्वैत नष्ट हुआ रहता है । नवयौवना वधू जैसे अपने यौवनका 
आनंद स्वयं अनुभव करती है वैसे भक्त परम भावोन्मादके आनंदातिशयमें स्वयं 
आनंदित रहता है। भक्‍त जो कुछ करता है वह सब परमात्माकी पूजा होती 
है ।” पुरंदरदासने भी भगवानसे कहा है, “मेरा सिर प्रशुके चरणोंमें सदा नत 
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शक मैं जो कुछ करता हूँ वह श्री हरिकी सेवा हो ।” जगन्नाथ दासने “भवित 
सुख बड़ा है अथवा मुक्ति सुख ?“--ऐसा प्रइन पुछकर उस प्रइनका उत्तर देते 
हुए कहा है, “यह तन तेरा है, मन तेरा है, अनुदिन श्रनुभव होनेवाला सुख- 
दुख तेरा है। श्रवण, दर्शन, स्पर्श-सुख, गंध सब कुछ तेरा है। यह सब तेरे 
सहारेके बिना भला कैसे संभव है?” यह सर्वारपेशकी सजीव मू्ति-सी है । 
मीरा वबाईने कहा है, “राजा झूठे नगरी न राखे अपनी मैं हरि रूख्या कहां 
जाना ?” वैसे करीब-करीब उन्हीं शब्दोंमें कनबकदासने कहा है, “राजा रूठा , 
तो हम उसका राज्य छोड़कर जा सकते हैं। भूख लगने पर अन्न भी छोड़ 
सकते हैं । कितु तुम्हारे चरण छोड़कर कहां जाय॑ ?” यह सब सँत-वचन उनके 
साक्षात्कारकी भूख दिखाने वाले हैं । भक्तिके अ्रष्ट पहलू हीरेकी तरह हैं। भक्ति 
एक-एक ओरसे एक-एक दर्शन कराती है। किसी भी श्रोरसे देखो एक नया रूप 
दिखाई देगा, नया रंग दिखाई देगा, नया ढंग दिखाई देगा । कहीं सेव्य-सेवक 
भाव तो, कहीं माता-पुत्र भाव तो, कहीं सखा-भाव तो कहीं सती-पति भाव । 
नव विध भक्ति मानों नित्य नये-नथे भावोंसे पललवित होनेवाली भवित है। 
सती-पति भावक़ों भवित-साम्राज्यमें मधुर-भाव कहते हैं। मधुर भावका एक 
वेशिष्ट्य है। अनेक भक्त प्रमात्माको पति-भावसे पूजते हैं । वचनका रोंमेंसे 
कई वचनकारोंने इस भावसे साधना की है। भवितिका मूल आधार है प्रेम । प्रेम- 
'कमलकी अनंत पंखुड़िया हैं । एकसे एक सजीव । एकसे एक सरस ओर सुंदर ! 
बंधु-प्रेम, मित्र-प्रेम, मातृ-प्रेम, वितृ-प्रेम, श्राप्त-प्रेम, पति-प्रेम, और पत्नो-प्रेम 
हलक ग्रादि। इन सब संबंधोंमें जो ऐक्य है वही भक्तिका झ्राधार है। सत्ती- 
पति भाव भी नित्य चव-तव ऊंमियोंसे खिलता जानेवाला भाव है। उसमें 
सबसे अ्रधिक समरसेक्पकी संभावना है। इस लिए इस शावक्रा उपयोग कर 
लेना अपरिहाये है । कितु सच्ची भक्तिमें श्रथवा परमार्थ साधनामें यह एक 
रूपक मात्र है। कोई कुछ भी क्‍यों न कहे परमार्थमें सती-पति भाव सर्वोच्च 
भूमिका नहीं है। वह तो निम्न श्रेणीकी भूमिका है। क्योंकि उसका स्थान 
अन्तमय अ्रथवा प्राणमय कोशके परेका नहीं है। अधिकसे श्रधिक खींचा जाय 
तो भी मनोमय कोशके उस पार यह श्रूमिका नहीं जा सकती । इतना ही नहीं, 
मनोमय कोशके गामेको भी नहीं छू सकती । तथा सती-पति मिलनेक्यका श्रानंद 
भी विषयानंदमेंसे एक है। और वह निष्काम भी नहीं है। वह तो सकाम है। 
अर्थात्‌ यह श्रानंद परमात्मेक्यकी कल्पना देने तक ही सीमित है | वृहृदारण्यक 
उपनिपद्में भी ब्रह्मानंदकी कल्पना देते समय “तद्यथा प्रियया संपरिस्वक्तः” 
कहा गया है। श्रौर प्लॉनिटनसने भी “अ्रह्म ! समरस आत्मैक्य तो भू-लोकके 
अणायी-प्रणयिनीके परस्पर गाढ़ालिगनमें समरस होनेके समान है !”-.कह 
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कर आगे “उस आत्मैक्यका यह पाथिव प्रकार है। एक नीरस भकल है !” 
ऐसा वर्गान किया है। परमार्थ मार्ममें जैसे धर्म, जाति, कुल, लिग आदिका 
कोई स्थान नहीं है वेसे हो सती-पति वचामक लिग-सेदके लिए भी कोई स्थान 
नहीं है । क्योंकि वस्तुतः परमार्थका क्षेत्र श्रत्नमय कोश, प्राणमय कोश, मनो- 
मय कोश ही नहीं विज्ञानमय भर झानंदमय कोशके अतिक्रमणके बाद प्रारंभ 
होता है । वहां संपूर्ण रूपसे कामादि अंग्र-भावोंके गल जानेकी आवश्यकता 
है । परमार्थकी स्थिति संपुर्णातः अ्रपाथिव स्थिति है'। वहां पाथिवताका स्पक् 
भी नहीं होता । कितु अपाधथिव कल्पनाकों समझानेके लिए पाथिव उदाहरणों- 
को लेना आवश्यक हो जाता है। वैष्णवोंकी राघा-कृष्ण-भवित मधुर भावकाः 
एक सुंदर उदाहरण है । जयदेव कविके गीत-गोविद काव्यमें इस भावका पर- 
मोच्च विकास पाया जाता है । किंतु वचनकारोंके आधार-सुत ग्रंथ शिवागम 
हैं। इसलिए वचनकारोंने शिवायग्मोम्रेंस इसकी कल्पना ली है। शिवागर्मोंके 
एक सुक्ष्मागममें कहा है, “लिंग ही पति और अंग सती, इस भावसे ऐक्य प्राप्त 
किया हुआ भवत ही सच्चा वीरशव है !” वचनकारोंने इसी रूपका विकास 
किया है। उन्होंने कहा है, “शरण ही सती और लिग ही पति”, इस भावकों 
व्यक्त करनेवाले अनेक उदाहरण वचन साहित्यमें मिलते हैं। उन वचनोंसे पति- 
ब्रताकी अनन्यता, निष्ठा, विरहिणीकी व्याकुलता, शरणागति, समर्पण, मिलनका 
धन्यभाव श्रादि छलके पड़ते हैं। जैसे वचनकारोंने, इस मधुर भावसे साधना की 
है वैसे अन्य संत्ोंने भी साधना की है। इसाई संतोंने उनमेंसे सी इसाई साध्वियों- 
मे इप प्रकारकी साधना अभ्रधिक की है। कैथराईन ऑफ सायना नामकी साध्वी- 
ने कहते हैं कि परमात्मासे हुए अपने विवाहके प्रतीक रूप एक अंगूठी पहन 
रखी थी। सैंट जान श्रॉफ दि क़ॉसने लिखा है, “प्रियाके मंधुर स्पर्शसे, प्रेमाग्विकी 
एक चिनगारीसे ही मेरे अंतःकरणमें और झआग-प्ती लग गयी !” कितु शभ्राध्या- 
त्मिक जगतमें लैंगिक भावनाक्रों उत्तेजन देना उचित नहीं है। इस पर अनेक- 
: आधुनिक पोर्वात्य और पश्चिमात्य दाशनिक सहमत हैं। प्रो० विलियम जेस्सः 
नामके एक अमेरिकन दाश निकने तो “हमारा पारमाथिक जीवन हमारे यक्ृृत, 
पित्तकोश, श्रथवा मूवकोश आदिसे जितना संबद्ध है उतना ही लिय अथवा लिग- 
भावसे संबद्ध है ! “कहकर अत्यंत्त कटु सत्य समाजके सामने रखा है। सूफी 
संप्रदायके सक्त मधुर भाव और मदिराके उदाहरण बहुत देते हैं। उनके 
विचारसे मदिराका अर्थ भक्ति-रस है, उसमें आनेवाले देवी उन्मादका उन्मत्त 
भाव है । कई बार वह भगवालको 'प्राणेश्वरी !' कहकर पुकारते हैं। उनके वह 
उद्गार बड़े रम्य हैं। भावोत्पादक हैं। वचनकारोंमें श्रकक महादेवीने इस 
भावमें साधना की है। उसका जीवन पिछले अध्यायमें आया है। मीरा बाईने' 
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भी इसी भावसे साधनाकी थी। महाराष्ट्रमें मंगलवेडेकी एक वेश्याकी पुत्री 
कान्‍्हो पात्राका जीवन भी श्रवक महादेवीके जीवनकी तरह अत्यंत उज्ज्वल, 
मनोरम और हृदयद्वावक है। वह महाराष्ट्रके संत-मंडलकी एक सम्मानित 
साध्वी है। उसने विषय-सुखका श्रात्पंतिक निराकरण किया है। वीदरके 
नवाबने उसके सौंदयंकी कीर्ति सुनी । उसको निमंत्रण दिया । उसके संगकी 
इच्छाकी । कान्‍्होपात्राने इन्कार कर दिया। नवाबने उसको जबरदरती ले 
जानेका प्रयास वि.या। कितु वह भवत थी। उसने परमात्माकों श्रपना पति 
माना था| वह पंढरपुरके लिए रवाना हो गयी । बीदरके सेंनिकोंके हाथ पड़नेके 
पहले पंढरपुरमें पहुँच कर पंढरपुरके विठोवाके सम्मुख प्राण त्याग किया !! 
अंदल' नामकी एक तामिल साध्वीने भी जीवन भर यह साधना की है। महा- 
राष्ट्रके ज्ञानेश्वर, तुकाराम आदि संत-श्रेष्ठोंने तथा कन्नड़के कुछ वेष्णव संतोंने 
भी अपने “सुलादि” नामके भजनोंमें कहीं-कहीं इस भावकी झलक दिखाई है । 
कितु दक्षिणके संत-साहित्यमें यह प्रकार बहुत कम है। भक्ति-मार्गमें नाम- 
का अत्यंत महत्व है । भक्ति-मार्गमें नामका वही महत्व है जो वेदिक उपासनामें 
“शो” प्रशवका तथा गायत्री मंत्रका है। नाम सवके लिए समान है | वह सबकी 
संपत्ति है। सब भाषाग्रोंके संतोंने नामका माहात्म्य गाया है । वचनकारोंने नाम- 
महिमा गायी है। उनके संप्रदायमें “थ्रों नमः शिवाय” यह नाम-मंत्र है | 
भारतीय तथा विश्वके अन्य संतोंने नामक्े विषयमें जो कुछ कहा है उसकी 
एक-एक पंक्ति भी दें तो वह एक स्वतंत्र और बृहद्‌ ग्रंथ हो जाएगा । 
वचनकारोंने कहा है कि सर्वापंणयुकत निष्काम भवित ही मुक्तिका सुख्य 
साधन है। इस विषयमें दूसरे देश-काल और भाषाके संत्तोंका क्या विचार है इसका 
विचार करें। सवर्पिणकी भावनामें ज्ञान, ध्यान, कर्मका भी समावेश होता है । 
कितु सवर्पिणके बाद भी अपने-अपने स्वभाव-धर्मके अनुसार साधक कर्म-प्रधान, 
ज्ञान-प्रधान अथवा ध्यान-प्रधात हो सकता है। उनका कहना है कि परमात्मा 
'सर्वान्तर्यामी है। उसके निरतिशय प्रेमसे चित्त-सर्वस्व भर जाना चाहिए । उसी 
प्रेमसे भ्रंतःकरणमें सर्वापण भाव स्थिर कर लेता चाहिए। उसके बाद श्रपनेमें 
जो सबसे विकसित शक्ति है उससे, चाहे वह कर्म-शबित हो, भाव-शवित हो, 
ध्यान-शक्ति हो या ज्ञान-शक्ति, साक्षात्कारकी साधना करनी चाहिए । साधक- 
में जो शक्ति प्रधान रूपसे बलवत्तर है उसके अनुसार साधकका वह कर्मयोग, 
ध्यानयोग अ्रथवा ज्ञानयोग होगा। साधकको अपने साध्यपर लक्ष्य केंद्रित 
करना चाहिए। मार्ग कोई भी हो, उसका अंतिम साध्य साक्षात्कार है | 
सत्यका ज्ञान होना चाहिए। ज्ञान ही मोक्ष है। कननड़ संतोंने सत्य ज्ञानको 
अत्यंत महत्व दिया है। उनका स्पष्ट कहना है कि विना ज्ञानक्रे मुक्रित प्रसं भव 
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है। ज्ञानका अर्थ केवल बौद्धिक जानकारी नहीं है, कितु अनुभव-न्नान है । प्रत्यक्ष 
ज्ञान है। भक्ति, कर्म आदिका ज्ञानमें ही समावेश होता है। गीता, उपनिषद्‌ 
आदियें यही कहा गयाहै। “अखिल कर्म ज्ञानमें परिसमाप्त होते हैं ।/) “शुद्ध 
चित्त ध्यान करते-करते ज्ञान-प्रसाद होकर परमात्माको देखता है ।/* “साधक 
भव्तिसे परमात्मा कौच है, यह जानकर उसमें प्रवेश करता है ।/३ उपनिपदोंने 
भी ध्यान-ज्ञानयुक्त उपासनाका महत्व गाया है। “विद्यासे अम्ृ॑तत्वकी प्राप्ति 
होती है ।/7 “सूक्ष्मदर्शी सूक्ष्म बुद्धिसि सर्व-भूतांतगंत गढ़ भात्माको देखते हैं । 
वाणीको मनमें, मनको ज्ञानमें, ज्ञानकों बुद्धिमें, वुद्धिको शांत आआत्मामें लय 
करनेसे आात्यंतिक सत्यका दर्शन होता है ।/* उपनिषदोंने अधिकतर ध्यान 
और ज्ञानका महत्व कहा है। कहीं-कहीं कर्मका महत्व भी गाया है। ईशावा- 
स्योपनिपद्का दिव्प संदेश है कि कर्म करते हुए सो साल जीना चाहिए । निर्लेप 
होकर जीनेका यही रास्ता हैं। कर्म दो प्रकारका होता है। निष्काम और 
सकाम | परमार्थ मार्गपें सक्राम कमंका कोई स्थान नहीं है। निष्कराम कर्म ही 
पारमाधिक कर्म-मार्गका सहायक है। वही साधकको बंधनसे मुक्त करता हैं। 
कर्म करके भी कर्म-बंधनसे मुक्त रहनेकी कला सीखनी चाहिए । ऐसा कर्म 
चार प्रकारसे किया जा सकता है। केवल कतेव्यके रूपमें कर्म करते रहना । 
फल-त्यागपूर्वक कर्म करता । अनास्क्त भावसे कर्म करते जाना । और ईइवरा- 
पंण बुद्धिसे कर्म करना । गीतामे श्री कृष्णने कर्मका मर्म अच्छी तरह समझाया 
हैं। श्री कप्णने अ्रजु नसे कहा है, “केवल कर्म करते रहना तुम्हारा भ्रधिकार 
है। उसके फल पर तुम्हारा अधिकार नहीं है। अनासक्त भावसे कर्म करते 
रहनेसे पुरुष परम पदकोो प्राप्त करता हैं ।”* श्री कृष्णने यह भी कहा है, 
अपनाना, करना, घरना, खाना, देना, लेना, होमना, तपना आदि सब मुझे अपर 
कर, इससे तू करममे-फलात्मक बंधनसे मुक्त होकर मुझसे मिलेगा ।/० भव्तिकी 
तरह ध्यान कर्म आदिका पारमाथिक साधनाके रूपमें उपयोग कर लेनेकी परि- 
पाटी प्राचीन कालसे चली झा रही है। यह परिपाटी भारतमें ही नहीं अन्य 
देशोंमें भी चली आ रही है । कितु श्रन्‍्य देश्ोंमें इन मार्योकः सांगोपांग विवेचन- 
विश्लेषण करनेवाले ग्रंथ नहीं वने । वहाँ इन सब मार्गोक्ता पृथक्‌ और स्वतंत्र 
विकास नहीं हुआ । इसलिए भारतकी तरह वहां पृथक्‌ संप्रदाय श्रथवा अ्रनुगम नहीं 
बने | जेसे भारतमें वेदिक धर्म प्रचलित है वेसे भारतके बाहर प्रचलित धर्मोमें 
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बौद्ध, फारसी, यहूदी, इसाई तथा इस्लाम धर्म प्रमुख हैं। इनमेंसे बौद्ध धर्मका 
प्रारंभ भारतसे ही हुआ था । कितु उसका विस्तार भौरतसे बाहर भ्रधिक हुआ । 
इतना ही नहीं भारतके बाहर प्रचलित अन्य सब धर्मो पर बौद्ध धर्मके महायान 
पंथका गहरा प्रभाव पड़ा है। इसमें संशय नहीं कि बौद्ध धर्म मुलतः तथा 
तत्वतः ज्ञान-प्रधान धर्म है । कितु महायान पंथमें वह भवित-प्रधान बना है । 
इसका श्र्थ यह नहीं कि महायान पंथमें ज्ञान, कर्म, ध्यान आदिके लिए स्थान . 
, नहीं है। उपनिषद्‌ धर्म भी ज्ञान-प्रधान है | कितु उसमेंसे कर्म-प्रधान गीताके 
भागवत घर्मका प्रादुर्भाव हुआ । श्रष्टांग योगका विवेचन करनेवाले पातंजल 
योग-सूत्रोंक़ा विकास हुआ और भक्तिका रहस्य समभ्रानेवाले नारदीय भव्ति- 
सूत्रका ग्रंथ भी बता । इन सुत्र-ग्रंथोंके कारण उन ग्रंथोंका अनुकरण करने- 
वाले श्रनुगम भी बने। अनुगमोंके अनेक साधक्रोंके चितन और प्रयोगके कारण 
यह भिन्न-भिन्न पंथ स्व्रतंत्र रूपससे विकसित हुए ) पग्रडंडीका राज-मार्ग बना । 
अन्य धर्मोमें श्रववा अन्य देशोंमें ऐसा नहीं हुआ । कितू उन्होंने भक्तिके साथ 
श्रन्य साधनोंका उपयोग कर लिया होगा | ईसा मसीह जंगलोंमें जाकर चालीस 
दिन तक निराहार होकर ध्यान-मग्न स्थितिमें पड़े रहे थे । उनको वह श्रप्राकृत 
आनंद भगवानके अंतर-ध्यानसे ही प्राप्त हुआ था। सैंट ऑँगस्टाईनने ध्यान- 
योग ही कहा है। रूईस ब्ोकनने यह कहकर कर्मंयोगका सुंदर विवेचन किया 
है “सच्चे भक्‍तका अंतरंग श्रम और विश्वामसें समान रूपसे स्वस्थ रहता है । 
वह तो परमात्माके हाथका सजीव खिलौना बना हुप्रा रहता है ।” इसाइयोंका 
सेवा-मार्ग लोक-संग्रहार्थ किया जानेवाला कर्मयोग ही है। बुद्ध भगवानते भी 
पहले अनेक प्रकारकी साधनाएँ की थीं । उन सब साधनाओ्रोंकोी करते-करते थक्र 
कर ब्रह्म-विहार नामकी ध्यान-पद्धतिसे वुद्धत्व प्राप्त किया था। यह पद्धति 
उनको अलार कालाम नामके ध्यान-योगीने बतायी थी । आधुनिक कालके 
महान्‌ संत श्री ज्ञानिश्वर स्वयं ज्ञानी थे। वह ध्यानयोगी भी थे। उन्होंने 
अपने महान ग्रंथ 'ज्ञानेश्वरी में ध्यान-योगका अत्यंत गहराईके साथ और विस्तृत 
वर्णत किया है। ज्ञानेइ्वरीके छठवें प्रध्यायका अ्रध्ययतत करने वाला प्रत्येक 
मनुष्य इस वातको स्वीकार करेगा कि ज्ञानेश्वर ध्यान-योगके अनुभवी थे । 
एकनाथ महा राजने भी ध्यान, ज्ञान तथा कर्म का समन्वय करनेका प्रयास किया है । 
उन्होंने समाधिका वर्णन निशचल, शांत स्थितिक्के रूपमें नहीं, वरतू सतत कर्मरतत 
साधकके रूपमें किया है। तुकाराम केवल भत््त हैं, कितू संन्‍्यासी होकर भी 
रामदास महान्‌ कर्मयोगी थे। उन्होंने कहा है, “जिससे मोक्ष प्राप्ति होती है 
ही ज्ञान हैं ।” तथा “व्यवहार दक्ष मनुष्य ही श्रादर्ण पुरुष हैं ।” “वह सदा 
सर्वदा दक्ष रहता है । सावधान रहता है । वह अपने एक क्षणकों भी निरर्थक 
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जाने नहीं: देता । अपना प्रत्येक क्षण वह ईदवरकी सेवामें लगाता है। ऐसे 
व्यक्तियोंमें जागृति, सतत कर्म तथा शांत भक्तिका साथ रहता है।” रामदास 
महाराजका ग्रादर्श पुरुष व्यवहा री, दक्ष पुरुष है। उनके अनुसार ऐसे पुरुष ही लोक- 
हितकारी होते हैं। श्रीतुलसीदासने भी रामचरित मानसमें रामको झादश पुरुष 
माना है। उनको मर्यादा पुरुषोत्तम माना है | रामके रूपमें तुलप्तीदास जीने मानव- 
जीवनका सुंदरतम आदर्श प्रस्तुत किया है । कितु तुलसीदासजीने आदर पुछ्पक्रा 
कलात्मक पक्ष सामने रखा है और समर्थ रामदासने शास्त्रीय पक्ष । उन्होंने 
जैसे गीतामें स्थित-प्रज्ञके लक्षण बताये हैं वैते आदश पुएपके लक्षण कहे हैं। 
वेंसे ही वचनकारोंने साक्षात्कारीके लक्षण कहे हैं। सत्यका साक्षात्कार किया 
हुआ अनुभवी ही उनका आदर्श पुरुष है । 

बचनका रोंक्रे श्रादर्श पुरुषके लिए आ्रावश्यक भुण-शील तथा कर्मके विषयमें 
बचनामृतके सोलहवें और सचहवें अ्रध्यायमें पर्याप्त वचन देखनेको मिलेंगे । 
साधक क्रिसी भी मार्गकी सावना क्‍यों न करे, उसके लिए सत्य, श्रहिसा, 
श्रस्तेय, दया, क्षमा, शांति, अदंभत्व, धेयें, सहनशीलता, बन्नह्यचर्य, इंद्रिय-निग्नह 
आदि गुणोंकी आवश्यकता है। उपनिषद्कारोंसे लेकर महात्मा गांधी तक 
प्रत्येक साधकने इन ग्रुणोंकी आवश्यकताका प्रतिपादन किया है। भारतके 
प्राचीनतम धर्म साहित्य वेदों में भी “सत्यंवद' कहा गया है । श्रौर आज दस हजार. - 
सालके बाद भी जन-जीवनके सामूहिक विकासके साधकोंको 'सच बोलो कहना 
पड़ता है । यह सब लोग कहते हैं, श्रसत्य बोलना पाप है । भूठ ही सब प्रकारके 
पापकी जड़ है । हम अपने बच्चोंको इसलिए दंड भी देते हैं. कि तुमसे 'भुठ 
कहा ! किंतु संतोंकों बार-बार कहना पड़ता हैं, 'सत्य बोलो !!” मानो यह संत 
और समाजमें होड़-सी लगी है । समाज भ्रूठ वोलनेसे नहीं अधाता श्रीर संत 
“सच बोलो” कहनेसे नहीं अघाते !! संत कभी हारनेवाले नहीं हैं। वह कभी 
निराश नहीं होते । संतोंके श्रनंत चमत्कारों पर विश्वास करनेवाले भारतीय 
इस पर भी विश्वास करेंगे कि एक दित ऐसा भी आयेगा कि संतोंको सत्य बोलो 
ऐसा कहनेकी भ्रावश्यकता नहीं रहेगी ; भर उसी दिन समग्र विश्व पर दिव्य 
शक्तिका अवतरण होगा । यह विश्व श्रमुततोक हो जाएगा । ऊपर जो गुण 
कहे गये हैं वह आदर्श पुरुषके इवास-निश्वास हैं। बिना इस गुणोंके आदर्श 
पुरुषकी कल्पना भी प्रसंभव है । वचनकारोंकी तरह उपनिषदोंने भी सच बोलो, 
धर्मका आचरण करो, अतिथि-अश्रभ्यागतोंको भगवानका रूप मानकर उनका 
स्वागत करो, पवित्र कार्य करो आदि वातें कही हैं। भारतकी प्रत्येक भाषाके 
संतोंने यह बातें कही हैं । ईसा मसीहने कहा है, “यदि हमने सत्यकी शरण 
ली, सत्य हमें अ्रपना लेगा ।” हमारे घम्मंशास्त्रोंमे भी कहा गया है, “जो 


तुलनात्मक अध्ययन 





एकनाथजीने कहा है, 'सत्या परता नाहीं धर्म सत्य तेंचि 
' अढ़कर धर्म नहीं, सत्य ही परत्रह्म है । यही वात तुलसीदासजीने कही है, “ 
कहने वालेको इस जमगमें कुछ भी दुर्लभ नहीं है । उन्होंने कहा हैं, 'साँच सम 
धर्म नहीं भूठ सम पाप ।” वैसे ही वचनकारोंने भी सदाचार पर बहुत जोर 
दिया है। उन्होंने विना सदाचारके बाहरी झ्रा्ंवरकों हेंय माना है । विश्वके 
सब संत्तोंने यही कहा है । ईसामसीहने मद्यपान, स्वेराचार, मार-पीट, मत्सर 
आदिका विरोध किया है। सूफी फकीरोंने दंभका विरोध किया हैं। उन्होंने 
कहा है, “न मुझे माला चाहिए, न वह कफनी, उसमें जो हजारों धृत और 
कुटिलोंका जो बोक है वह कौन उठावे ? तुलसीदासजीने “सदाचार सव योग 
विरागा” कहा है त्तो सरमदने कहा है, “यदि तुमने अहंकार छोड़ा तो तुम्हें 
त्रिलोकनाथ मिल जाएगा । तुम उनकी लिखी हुई पुस्तकका मुख- पृष्ठ बनोगे । 
उन्होंने भौर एक जगह लिखा है कि यदि तुम “शून्य” नहीं वनोंगे तो 'सर्व भी 
नहीं वनोगे ! भगवान दुर्बल-दुर्लभ है ! “जबतक तू दीपककी तरह प्रकाश देता 
रहेगा तब तक जलता रहेगा ।” बस्तुतः जीवनका आनंद देनेमें है, लेनेमें नहीं । 
जीवन देते जाना है, जैसे सूर्य प्रकाश देता जाता हैं, जीवन देता जाता है, चंद्रमा 
चांदनी और शीतलता देता जाता है, एथ्वी अ्रन्‍्त शरीर संपत्ति देती जाती है । 
सारा विश्व हमें क्‍या सिखाता है? घिना किसी श्रपेक्षाके देता, देना ओर देना ! 
बिना त्यागके यह कैसे संभव हो सकता है ? बड़े-बड़े ग्रंथोंको पढ़नेसे जीवनमें 
त्याग नहीं श्राता । उत्के लिए साधनाकी गआ्रावश्यकता हैं । इसीलिए बचन- 
कारोंने आशाको अनर्थका मूल माना है। मनके सामनेवाली श्राशाकों ही माया 
कहा है । यह आशा जो अपना नहीं है, जो ओऔरोंका है, उसको हड़प जानेकों 
प्रेरित करती हे। वादमें श्रसत्य, हिंसा, परनिदा, धोखा, धृर्तता, कुटिलता 
आदिका खेल प्रारंभ होता है । सब अनर्थ-परंपराक्री जड़ यह ञ्राश्ा है । इसलिए 
सव संतोंने श्रनेक तरीकैसे समझाया है कि काम, क्रोच, लोभ, असत्य, हिंसा 
श्रादि छोड़ना चाहिए। श्रे मन ! इस शरीर पर भरोसा मत कर। दूसरोंकी 
संपत्ति के पीछे मत पड़। पर-स्त्रीकी आशा न कर । 

विश्वके सभी संतोंकी इन्हीं वातोंको बार-बार कहनेमें ज़रा भी संकोच नहीं 
होता । एक ही एक वात वह हजार ढंगसे कहते हैं। हजार वार कहते हैं । 
भले ही सुननेवाला उकता जाव कितु वह कहते नहीं उकतताते । क्योंकि उनको 
सानवमात्रकी सदभावना पर विश्वास है। वह मानते हैं कि प्रत्येक मनुष्यके 
हुदयमें बसा हुम्मा विश्वात्मा एक-न-एक दिन अपना प्रकाश दिखायेगा । मानव- 
छुलका दिव्यीकरण होगा । इसके लिए हमें भगवानका यंत्र वनकर चलना 
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है । यही हमारा जीवन है। संत एक-दो आदमियोंका गुरु नहीं होता । वह तो 
समाजका गुरु होता है + संतोंने गुरुका माहात्म्य गाया है । गुरु केवल दीक्षा-गुरु 
नहीं है । कान फुूंकनेवाला गुरु नहीं है। गुरु वही है जो मोक्षका मार्ग दिखाता 

हैं । मोक्ष तक ले जाता है । सत्यका साक्षात्कार कराता है। सदाचारकी शिक्षा 
देता है | हम ग्रंथोंते अपनी वृद्धिका विकास कर सकते हैं। कित्ठु हमें स्मरण 
रखना चाहिए कि ग्र थका अर्थ भूतकाल है। ग्रथोंकरो पढ़ते समय उत्पन्त होने- 
वाली उलभरने सुलझानेकी शक्ति उनमें नहीं होती । ग्रंथोंसे हमारी बुद्धि शुद्ध 
हो सकती है, वह प्रगलल्‍्म हो सकती है । कितू उस बुद्धिक्रो साक्षात्कारकी जोड़ 
नहीं मिल सकती । जब तक बुद्धिको साक्षात्कारकी जोड़ नहीं मिल सकती तबरतक 
उम्तकी दुर्बलता नहीं जाती । वह नि:सत्व ही रहती है । गुरु वह काम करता 
है। अन्य कोई वह काम नहीं कर सकता । वह काम संत, गुरु कर सकता है । 

इसीलिए कहा गया है, “संत परम हितकारी ।” क्योंकि वह न केवल “प्रभु पद 
प्रगट करावत प्रीति” है कितु “भरम मिठावत्त भारी” भी है। इस्तीलिए वह 
त्रियुणातीत तन-त्यागी होता है। ऐसे ही गुरुके लिए महात्मा कवीरने “गुरु 
गोविंद दोऊ खड़े काके लागू पांयं। वलिहारी ग्रुह आपकी गोविंद दियो 
लखाय “--कहा है । गुरुकी वाणी अ्रनुभव-वाणी है । परमार्थ-पथमें गुरु मानो 
ज्योति है। संतोंने गुरुको पारस मरि कहा है। संत तुकारामने कहा है, “सद्गुरु- 
के बिना दूसरा चारा ही नहीं है। वह तत्काल अ्रपने जैसा बना देता है 
एकनाथने कहा है, गुरु ऐसा भ्रंजब लगाता है कि बस “राम बिना कछु दीखत 
नाहीं” हो जाता है। कबीरने कहा है, “गुरु कुम्हार सिख कुभ है गढ़-गढ़ 
काटे खोट | अंतर हाथ सहारा दें बाहर मारे चोट ।” गुर शिष्यकी मिट्टीका घड़ा 
बनाता है । अंदरसे प्रेमका सहारा देता हुआ बाहरसे ठोंक-ठोंककर खोट निका- 
लता है । संत समग्र समाजको अपना शिष्य सानकर अंदरसे प्रेमका आसरा और 
वाहरसे करारी चोटें देते-देते मानव-कुलके दिव्यीकरणमें लगे हैं। इसीलिए सब 
संतोंके वचन एक हैं। उन सबकी शिक्षा एक है। उनका अनुभव एक है। 

उनका जीवन-कार्य एक है । चाहे वह किसी भाषाके संत हों, किसी देशके संत 
हों, श्रथवा किसी कालमें पैदा हुए हों ; संत संत है श्रौर कुछ नहीं । संतोंमें न 
कोई बड़ा है न छोटा | न वह किसीको बड़ा मानता है न किसीको छोटा | न 
किसीको उच्च मानता है न नीच । उनकी हृष्टिमं सब परमात्माके अंग्रृत पुत्र 
हैं । सब परमात्माके रूप हैं । वह तो सवको परमात्म-हप समभकते हैं। सबतें 

परमात्माको देखते हैं। चाहे वह ब्राह्मण हो या चांडाल, चाहे भूपाल हो या 
गोपाल, चाहे राजा हो या रंक, चाहे पंडित हो या निरक्षर, चाहे स्त्री हो या 
पुरुष; उनकी हृष्टिमें सब एक हैं। क्योंकि वह सत्यका साक्षात्कार कर चुका 
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होता है । उसके लिए सब सत्य-स्वरूप होते हैं। इसलिए वह कभी न थकते हुए, 
न निराश होते हुए, न किसी प्रकारकी हार मानते हुए मांकी ममतासे समाज- 
को उपदेश देते हैं, प्यारे ! सच बोलो, भूठ मत बोलो | प्रेमसे रहो, हेप मत 
करो । दया करो, निष्ठुर मत्त वतो । आश्ो ! तुप्त भी वह आनंद लूटो जो हम 
लूट रहे हैं । हम वह आनंद लुटाने आये हैं। भर-भर कर देते हैं, जितना ले 
सकते हो लो ! 


उपसहार ऐ ह 


अत्येक अध्यायमें विषयानुसार वचन्नोंका संकलन किया है। श्रर्थात्‌ व्यक्तिगत 
न्तथा सामूहिक आध्यात्मिक जीवनका उच्चतम साध्य और उसकी साधनाकी _ 
दष्टिसे श्रावश्यक सभी अँग-प्रत्यंगोंका विवेचच करनेवाले वचनोंका संकलन 
संक्षेपमें किया है। श्राध्यात्मिक जीवनका शञ्रर्थ है मनुष्यका आँतरिक जीवन । 
आत्मा, परमात्मा और विश्वमें क्या सम्बन्ध हैं ? और वह कैसे होने चाहियें ? 
उनके लिए मनुृष्यको क्या-क्या करना चाहिये ? उसके आचार-विचार क्या 
हैं ? तथा उसके अनुभव क्या हैं ? यह सब आध्यात्मिक जीवनकी समस्याएं हैं 
संत्ोंने इन समस्याश्रोंक्ों अपने जीवनमें सुलझाया है। उन्होंने जिस ढंगसे, 
'जिस पद्धतिसे इन समस्याश्रोंकी सुलकाया है उसको सुन्दर शब्दोंमें कहा 
भी है। संतोंका यह कथन आध्यात्मिक जीवनका निचोड़ है। आध्यात्मिक 
जीवनके जो साधक सदियोंप्ते जीवनके इन पहलुम्रोंपर चिन्तन ओर प्रयोग 
करते आए हैं, खोज करते आए हैं, उनका अनु मव है कि मनुष्य तभी शाइवत 
सुख पा सकता है जब वह आात्याँतिक सत्यका साक्षात्कार करता है। अर्थात्‌ 
अध्यात्म-शास्त्र साक्षात्कारजन्य शाइवत सुख-शास्त्र है । वचनकारोंने यही कहा 
है । वह उस सुखका बखान करते नहीं अघाते | उनका यह हृढ़ विश्वास है कि 
साक्षात्कार ही जीवनका एकमात्र उद्देश्य है, वही जीवनका अ्रन्तिम साध्य है 
ओर वह हर कोई क्राप्त कर सकता है | वचनकारोंने अपने विश्वासके अ्रनुसार 
व्यक्तिगत और सामूहिक रूपसे साधना की, वैसा जीवन विताया और श्रपने 
अमृतानुभवोंकी अंकित करके रखा । उसीको आज वचन-साहित्य श्रथवा वचन 
शास्त्र कहते हैं । 

वचन-साहित्यके संदेशमें कोई गृढ़ता नहीं है। उसमें समझें न श्राये 
'ऐसा शब्द-जाल नहीं है, तथा उसके पास कोई फटके भी नहीं ऐसी काँटों की बाड़ 
भी नहीं है। जिसको इस विषयको रुचि है, जो यह जानना चाहता है उसके 
'लिए वचनकारोंने सरल-सुलभ शौलीमें गुह्मात्‌ गुह्मतम ज्ञान खोलकर रखा 
है। जिसमें धर्मकी जिज्ञासा है, मोक्षकी इच्छा है, शुद्ध-सात्विक जीवन बिताने- 
की आकाँक्षा है, उसके लिए वचन-साहित्य पथ्यकर है । अमृतान्न-सा है । 
वचनकारोंका यह जीवन-संदेश श्राश्वासन देने वाला है । उत्साह-प्रद और 
आनन्द-दायक है । उपनिषद्कारोंने जिस ज्ञानके अनुभवसे “अ्मृतत्वं हि 
“विदते” कहा है वही ज्ञान शिव-शरणोंने वचन-साहित्यमें कहा है। उपनिषद्रें 
'याज्नवल्कने जिस ज्ञानके लिए “अभय वे प्राप्तोष्सि” कहा है वह यही ज्ञान 
'है । यह ज्ञान सत्य ज्ञान है। यह ज्ञान सदा आनन्दमय है। यह ज्ञान 
शाइवत सुख देने वाला है । इसलिए श्रमृतमय है । इसी ज्ञानके लिए उपनिषद- 
कारोंने 'आनन्दरूपममृतं यद्‌ विभाति” कहा है । अर्थात्‌ वचन-साहित्यका संदेश 
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वचन-साहित्य सच्चे श्रथोंमें जीवनका सर्वांगीणा विकास करनेवाला सर्वोदिय- 
कारी पर्ण साहित्य है। 


वचनकार मुक्त कंठसे यह घोषणा करते हैं कि निर्दोष, निरावलंब, नित्यानंद- 

-में इबे रहना ही मनुष्य-जीवनका अंतिम साध्य है, कितु वह अपने शारीरिक, 
मानसिक तथा“नेतिक दायित्वसे मूँह नहीं मोड़ते । मुक्षितके नशेमें कतक, कान्‍्ता, 
तथा भूमिको हेय नहीं मानते, इसको माया-जाल कहकर त्याज्य नहीं कहते । 
वे मानते हैं कि मुक्तिके लिए निष्काम होना आवश्यक है, काम-मुक्त होना 
आवश्यक है, कितु इसके लिए कामिनीको हेय दृष्टिसे देखनेकी, उनको त्याज्य 
माननेकी आवश्यकता नहीं। वे स्त्रीको जगदंवा मानने! का आदर्श सामने 
रखते हैं। वे 'परस्त्री संगको महापाप' मान कर भी 'पारि ग्रहण की- हुई स्त्री 
का त्याग करना भी मगहापाप' मानते है! मुक्तिके लिए घर, वार, संसार . 
आदिके त्यागकी गझ्ावश्यकता नहीं मानते । वे श्रपना सर्वस्व परामात्माकों 
समर्पण करके प्राप्त भोगोंकों प्रसादरूपमें स्वीकार करनेकी शिक्षा देते हैं । वे 
'सुंहसे परमार्थकी बातें करते हुए रोटीके लिए हाथ फैलाना कष्टकर मानते हुए, 
प्रत्येक मनुष्यके लिए चाहे वह संसारी हो या सन्‍्यासी, नियमित 'कायक' अनिवार्य 

मानते हैं । कायकका अर्थ अपने जीविकोपारजनके लिए किया जानेवाला ईइ्वरापित 
प्रामारितक दरीर-परिश्रम है। उन्होंने स्पष्ट भाषामें कहा है, 'कायक ही कलास 

है, पूजामें खंड पड़ा तो क्षम्य है, कितु कायकरमे खंड पड़ना श्रेक्षम्य है ।! उनका 
यह स्पष्ट कहना है कि परमात्माने जो शारीरिक, मानसिक एवं भावात्मक शक्तियाँ 
दी हैं उन शक्तियोंकी मोक्ष-साधनाके नाम पर कुचल देनेकी कोई झावश्यकता 
नहीं, कितु उनका दुरुपयोग वहीं होना चहिए। विचारपूर्वक उनका सदुपयोग 
'होना श्रावश्यक है । उन शक्तियोंका समुचित विकास होना आवश्यक है । अपनी 
सभी शक्तियोंकों परमात्मापंण करके उनका सदुपयोग करनेका परामझश देते हैं । 
यदि हमें श्रपनी सभी शवितयाँ परमात्मार्पएणा करनी ही हैं तो भला उन सब 
जशवितयोंकी, कुचल कर, नष्ठ-अ्रष्ठ कर, कुरुप-करंग कर, सड़ा-गला कर परमात्मा- 
के चरखोंमें क्यों अर्परा करें ? भगवानके चरणोंमें श्रपंणा किया जानेवाला यह 
जीवन-सुमन, जीवनी-शवित-सुमन, खिला हुआ हो, सुन्दर हो, सुरभित हो, रस- 

भरा हो, .मधुर सकरंदसे भरा हो, यही तो पुरुषार्थ है | यही भक्ति है ! हम 

अपने जीवनको परमात्माकी पूजाके योग्य पवित्र, सुन्दर फूल बनाएं । ववनकार 

साधकको अपने जीवनको सुष्ट-पुष्ट करके समाजके अपने अन्य साधक बंधुओंमें 

बसे परमात्माकी पूजा करनेका उपदेश देते हैं। वे पूछते हैं परमात्मा कहाँ है ? 

और इसके उत्तरमें कहते हैं, “वह भक्त काय मम काय कहता है।” “वह घररण 

सन्निहित है !” “वह सज्जनोंके हृदय-कमलमें वसा है ।” मानों वे सज्जनोंको ही 
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प्ररमात्मा मानकर उनकी सेवा करनेका आदेश दे रहे हैं! वे मानव-सनकोः 
अधिक सुतीक्षण कर, विचार-क्षम कर, उसमें स्मरणशक्ति, मननशक्ति,. 
ग्रहराशक्ति, संवेदनाशक्ति आदिका समुचित विकास करते हुए सत्यासत्य, 
न्यायान्याय, विवेक आदिसे समाजकी बुराइयोंको मिटाकर समाजकी नवरचना 
करनेको प्रवृत्त करते हैं। वचनका रोकी हृष्टिसे यही अपने जीवनको परमात्मापेण 
करनेकी पूर्व तैयारी है। इसीसे साथक अपने जीवनको परामात्मापेण करने योग्यः 
होता है प्रथम कायापंण, फिर करणापंरा, प्राणारपणा, भावापेण, और झात्मार्पण, 
यह परमात्मापंणकी सीढ़ी है। संपूर्ण विकसित स्वस्थ सत्काय-प्रवृत्त शरीर 
कायाप॑णसे शुद्ध होगा । वही बात मन, प्रारा, भाव श्र आत्मापेणकी है । 
सुतीक्ष्ण, स्मरण-शील, विचार-क्षम, अगल्स मन ही ईश्वरापंरा करने योग्य है, 
न कि भारा हुआ, कुचला हुआ, निर्वेल मन ! सुपुष्ट स्वस्थ शरीर, मन, प्राण, 
भाव, आदि परमात्मार्पण करनेसे शुद्ध होते हैं। इससे चित्त-शुद्धि होती है । 
श्रात्म-शुद्धि होती है। और शुद्ध श्रात्माको ही परमात्माका साक्षात्कार होता 
है | जैसे सधे हुए हाथीसे जंगली हाथी पकड़वाया जाता है वैसे ही परमात्म- 
गुणोंसे युक्त श्ात्मासे ही परमात्माका साक्षात्कार होता है । आात्म-शुद्धिके लिए, 
सबसे पहले तन, सन, वचन, प्राण आदि शुद्ध, स्वस्थ, निःकाम, निष्पाप, करके 
फिर बात्माप॑ण हारा परमात्म-प्राप्ति करनी होती है । 

वचनकारोंकां यह पूर्रापिण साक्षात्कारकी पूर्व तैयारी है। वचनका रोंका 
साक्षात्कार कोई निविकल्प समाधिमें होने वाला क्षणिक साक्षात्कार नहीं है । 
उनका साक्षात्कार सतत-सर्वेनत्न प्रमात्म-रूप देखनेका साक्षात्कार है। इसमें 
संशय नहीं कि वे भ्रन्तः चल्लुत्रों से सतत अपने सनकी नोकके छोरके उस पार 
रंग-रूप-रहित प्रतीक देखनेमें तल्लीन रहते थे, किन्तु बाह्य चम्म-चक्षुश्रों: 
से सदेव शोर सर्वत्र उसीका प्रकाश देखते थे । उनकी दृष्टिसे बिद्वमें ऐसा 
कोई कार्य नहीं होता था जिसमें उस मंगलमय परमात्माका हाथ न हो, ऐसा 
कोई स्थाव वहीं जहाँ मंगलमय परमात्माका वास व हो, ऐसी कोई वस्तु नहीं 
जहाँ उनकी दृष्टि नहीं। इसलिए वह समग्र विश्वको शिव-स्वरूप देखते थे । वभी 
उनके मुखसे यह शब्द अनायास निकल पड़ते थे “मरणवे महा तवमि” “मरण 
ही महा नवमी है । तभी वह निर्भव होकर स्पष्ट घोषणा कर सकते थे किः 
शिव-साधनामें ब्राह्मण श्रौर चाडाल एक समान हैं । उन्होंने कभी इस विश्वको' 
अथवा विद्वके व्यापारको हेय नहीं माता । वे इसको मंगलमय परमात्माकी 
लीला मानते आये थे । उन्होंने इस विश्वके किसी भी व्यापारके लिए थह उच्च 
है, वह नीच है, यह हेय है वह श्रेय है ऐसी भाषाका उपयोग नहीं किया । उन्होंने 
सबकी ईश्वरका प्रसाद माना । भोगको भी प्रसाद-ग्रहणा समझा और समझ 
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विश्वमें विश्वव्यापीकों देखते हुए 'ईशावस्यमिंदं सर्व यत्‌ किचित्‌ जगत्याँ जगत 
भावनासे जीवन-यापन किया। भुवित-मुकितिमें सामरस्य निर्माण किया । 
- उन्होंने न भोगको प्राधान्य दिया न भोगका तिरस्कार किया। न उन्होंने 
प्रवृत्तिका तिरस्कार किया न निवृत्तिको स्वीकार किया। उन्होंने निदृत्तिकोः 
सव कुछ मानकर निवृत्तिके प्रचारकी महानतम प्रदृत्ति नहीं की | उन्होंने 
निवृत्याभिमुख प्रवृत्ति सिखाई और प्रवृत्तिकी अ्रविरोधी निवृत्ति । उत्होंनेः 
अपने साथियोंको समझाया क्रि विश्वका प्रत्येक कार्य परमात्माके संकल्पसे 
होता है, हम सब उसकी संकल्प-पूतिके साधनमाच्र हैं। इस प्रकार सामहिक 
रझरूपसे निरहंकार, मिराभार जीवनका पाठ पढ़ाया । 

वस्तुत: परमात्मा द्वारा निमित इस विद्वमें अपने पास जो कुछ है वह 
सब कुछ अन्य मानव-वन्धुश्रोंकी सेवामें नम्न भावसे समपंण करके निराभार 
होकर जीनेसे बढ़कर और कोई परमार्थ है नहीं। अनन्य भावसे अपनी सभी 
शक्तियोंका समुचित विकास करते-करते, उन विकसित शक्तियोंकों परमात्माके 
कार्यमें समवित कर उनका शुद्धीकरण करते-करते, संसारके सभी मानवोंको 
अपना वन्धचु मानकर नम्नतासे उनकी सेवा करनेसे मानवके मनपर बैठाः 
हुआ '“मैं-रूपी अहंता और “मेरा'-हूपी ममताका भूत भाग जाएगा। जसे-जैसे 
अहंता और ममतासे भरा हुआ यह जीवन-कलश रीता होता जाएगा परमात्मा- 
की कृपासे वह भरता जाएगा । जंसे-जैसे परमात्माकी कृपा वढ़ती जाएगी उनके 
संकल्पका ज्ञान होता जाएगा। ज॑से-जैसे साधक भगवानके संकल्पसे काम करता 
जाएगा अपना संकल्प गलता जाएगा। जब 'अ्रपना' संकल्प ही नहीं रहा तव 
साधक परमात्मामें विलीन होकर समरसेक्‍यके शाइवत सुख-साम्राज्यका सम्राट 
बनेगा । वह स्वयं परमात्म-रूप हो जाएगा तब पुजक, पृज्य, पूजा इस त्रिपुटीका 
एकीकरण हो जायगा | इसीको मुक्त कहते हैं। वचनकारोंका यही साधना- 
मार्ग है। यही शिव-शरणोंका शरखमार्ग है। यही शिव-योगियोंका समन्वय- 
जन्य पूर्णंयोग है । यही उनकी परमात्मा-पूजा है, शिव-पूजा है । 

इस शिव-पूजामें भी वे सदैव दक्ष हैं कि कहीं इसका दंभ न हो, इससेः 
दुराचार न फैले, इसमे कहीं दायित्वहीनताकी दुबंलता न आए ! उन्होंने दिखादे 
के लिए, कीर्तिकी श्राशासे, अ्रंहकारसे, अभिमानसे कुछ भला काम करनेवालोंको 
फटकारा है । उन्होंने कहा है, “इससे साधक अ्रधिकाधिक बंध जाएगा !” 
'समाजमें दंभाचार वढ़ानेवाली पूजा, हवन, होम, भजन, नाम-संकीतन आदिके 
लिए उनके साधता-मार्गमें यत्किचित्‌ भी स्थान नहीं है। उनकी हाप्टिसे शुद्ध 
नेतिक जीवन सबसे श्रेष्ठ साधना है। चुभाशुभ, समग्रुन, मुहूर्त, ज्योतिष, स्वप्न, 
आदिकी वहाँ कोई पूछ नहीं । उनकी हृप्टि से यह सब मानसिक्त दुर्वेलताकीः 
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'परमावधि है । वे पूछते हैं, “बिल्ली का रास्ता रोकता ओर तुम्हारे कार्यमें क्या 
सगाई है ?' वे दूसरोंके धनकी इच्छा, परस्त्रीको कामना, निदा, चोरी, विश्वास- 
घांत, असत्य वचन, भिक्षावृत्ति, आलस्य, माँसाशन, मचपाव आदिके विरुद्ध 
मानों नंगी तलवार हाथ में लेकर घूमते हैं। वे पुनः-पुनः यह कहते हुए नहीं 
थकते कि मनुष्योंकों अत्यंत निर्दंबताके साथ श्रपने दुराचार तथा-अपती दुर्बल- 
ताझ्रोंको कुचल देना चाहिए । वे केवल उपदेश देकर ही छुप नहीं होते । उनकी 
यह भी मान्यता है कि व्यवित समाजका एक घटक है । समाज स॒धारके अ्रभावमें 
व्यक्तिका सुधारना आसान चहीं है। इसलिए समाजमें साम्य, स्वातंत्य, धर्म, 
बोधव्य, कायक, अ्रपरिग्रह, गुराग्राहकता श्रादिकी नींव पर उन्होंने नई समाज- 
रचनाका भी प्रयत्न किया। कपट, ईर्ष्या, आपसकी प्रतियोगिता आदि सामहिक 
जीवन-विकासके लिए विपप्राय है । इससे उच्च-नीच भाव, दुरसिसान, भ्रसहका र, 
संघर्ष श्रादि बढ़ते हैं। इसलिए उन्होंने इसक्री जड़में जो धर्म-भेद, वर्ण-भेद, 
जाति-भेद, लिग्र-भेद श्रादि है उसके विरुद्ध विद्रोह किया । उन्होंने जन्मगत श्रेप्ठता 
के स्थान पर कर्मगत अ्रथवा ग्रुरुगत श्रेष्टताको रवीकार किया। लोगोंको 
सत्कमं-प्रवृत्त किया | सदुगुणोंवी पूजासे समाजमें गुण-विकासकी साधना चलायी । 
“स्त्रियों को पूजाका श्रधिकार नहीं” “मंत्रका अधिकार नहीं” श्ादि इस 
परम्परागत रूढ़ियोंक्रे विरुद्ध “स्त्री जगदंबा है” “वह. .महादेवी है” “वह लोक- 
माता है” आदि घोषणात्रोंसे नये भाव भर दिये। स्त्रियोंकी “घर्ं-माता 
“धर्मंभगिनी श्रादिके रूपमें समाजमें समान और सम्मानका स्थाच दिलाया । 
वचनकारोंकी हृष्टिमें शिव-पथ पर कोई भेद-भाव नहीं । लिय-भेद नहीं, जाति- 
भेद नहीं, वर्ण -भेद नहीं, कर्म-भेद नहीं । उन्होंने कहा, हम सब एक ही परशिवकी 
संतान हैं इसलिए भाई-भाई हैं। भ्राइ्ये ! बड़े, छोटे, स्त्री, पुरुष, ब्राह्मरा, चांडाल 
गोपाल, भ्रूपाल, पंडित, पामर, ज्ञानी, श्रज्ञानी, विज्ञानी, तत्वज्ञानी, ब्रह्मज्ञानी, 
सेनिक, सेतापति, कलाकार, साहित्यिक, शिक्षक, भिक्षुक, साधु, सम्यासी सभी 
आइये ! हम सब एक ही परमात्माके वंशज हैं, श्रमृत पुत्र हैं, हम अपने सच _ 
क्षुद्र भत-भेदोंको भूल जाएँ ! उच्च-तीच भावकों भूल जाएं, शासक और शासित 
भेदको भूल जाएं ! शोषक और शोषित भेद को भूल जाएं ! अहंकार, दुरभिमान 
रागदेप आवदिको भूल जाएं ! परसात्माने मानव मात्रको जो यह भिन्‍न-भिन्‍न 
शव्तियाँ दी हैं वह सब परमात्माके इस विश्व-संगीतमें साथ देनेवाले वाद्य-वृ द 
हैं। आइये ! हम सब अपने-अपने वाद्योंको श्रावश्यकतानुसार कसकर, ढीली 
कर, ठोक-पीट कर, संस्कृत करें, शुद्ध करें, जिससे विश्वात्माके विश्व-संगीतमें 
'कोई वेसुरापन न आये ! उसके साथ एक-तानता हो, एक स्वर हो, वह विश्व- 
संगीत दिव्य हो, भव्य हो, पवित्र हो, पावन हो, जिससे उस संगीत-माधुरीमें तल्‍लीन 
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मानव-कुल, अ्रपना सुख-दुःख, ह्ष-शोक, काम-क्रोध, पाप-पुण्य, ईर्ष्या-हेप श्रादि 
विकारोंको भूल जाएं ! देवके दिव्य संगीतकी धुनमें समग्र मानव-कुलका दिव्यी- 
करण हो । वह परम सत्य अपने संगीतक वाद्योंमें उतर श्राये । हम सवका स्वर 
विश्वात्माकी वीणाकी टंकार हो । सुनो ! विश्वात्माके दिव्य संगीतका स्वर 
सुनो ! वह तुम्हें पुकार रहा है | तुम उस महान संगीतकारके साथी हो । अ्रपना- 
अपना वाद्य उस दिव्य संगीतके स्वरमें मिला कर गा उठो । और दिव्य बन 
- जाओ : भव्य बन जाओो !! श्रमर बन जाशो !!! 

यह है कन्‍नड़ वचन साहित्यका दिव्य संदेश । यह है शिव-शरणोंकी श्रमर 
युगवाणी । यह उस समयमें भी युगवाणी थी, आज भी युगवाणी है और हजार 
साल बाद भी युगवाणी रहेगी । जब तक विद्वमें एक भी मानव अपूर्ण रहेगा, 
उसका दिव्यीकरण होना बाकी रहेगा, विश्वके किसी कोनेमें दःखकी किचित॒भा 
छाया होगी तब तक शिवशरणोंकी यह पुकार युगवाणी बनी रहेगी । ऐसी है 
यह नित्य नूतन अमर युगवाणी । 


दचन-खण्ड 


परमात्मा अथवा परात्पर सत्य 


विवेचन---सदेव अपरिवरततंनीय, सदा एकरूप, अवाधित रहनेवाला तत्वही 
परात्पर सत्य है। संपूर्ण चेतन्य अथवा चिस्मय होनेसे उसको चित्‌ कहते हैं 
अथवा परमात्मा कहते हैं । 

हमारी आंख, नाक, जिह्दा, त्वचा तथा हमारे कान, इन पाँच ज्ञानेंद्रियोंकी 
ज्ञात होनेवाली सब वस्तुएँ प्रति-क्षण परिवर्तेनीय स्वभावकी हैं। इन वस्तुओं के 
उस पार अथवा इन वस्तुओंके अन्दर इन सबके आधारभूत अ्रपरिवर्ततशील एक 
नित्य सत्य तत्व है। वह देश-कालसे अतीत है। वह मानव-बुद्धिके लिये 
अ्रगोचर है। उसको जानना मनुष्यकी बुद्धि.'शक्तिसे परे है किन्तु “वह ह 
है” इसकी प्रतीति अथवा इस विषयका स्फुर्ते-ज्ञान मनुष्यकी निरपेक्ष शुद्ध 
चुद्धिको होता है । वह “एकात्म प्रत्यय सार” सा है। समाधि-स्थितिमें जब 
चित्त सत्य वस्तुमें विलीन होता हैं तव “वह एकरूप एकरस है इसकी 
प्रतीति होती है । ऐसे समय जो-जो श्रतुभव हुए, उच्त सब अनुभंवोंको कुछ 
'अनुभावियों' * ने अनेक प्रकारसे व्यक्त किया है। वही सत्य स्वरूपका वर्णन 
है । वही परपात्माका वर्णात है । इस प्रकारसे जिसका वर्णन किया गया है वही 
परात्पर सत्य है । वही परमात्म-तत्व हैं । 

वचनकारोंका कहना है कि उस तत्वका यथार्थ वर्णन करना असंभव है । 
इसलिये उसको अवर्णा तीय कहते हैं। वह भ्रनिवंचनीय है । वाह्मनके लिए अगो- 
चर है | यह विश्व परिवतंनीय है श्रर्थात्‌ शीत-उष्णा, अंदर-बाहर,  साकार- 
निराकार, सुख-दुःख, आदि हढंद्वों अथवा सापेक्ष गुणोंके आधीन है। परमात्म- 
तत्व श्रपरिवर्त तीय है श्रर्थात्‌ इन सापेक्ष ग्रुणोंके परे है । वह नाम, रूप, गुण 
आदिसे अतीत है । यदि उसकी तुलना करनी ही हो तो आकाशसे कर सकते 
हैं। आकाशका श्राकार और अंत जानने वाला भी कोई है ? सत्य भी आकाश 
की तरह सवेत्र, सर्वव्यापी है। उसीको वचनकारोंने श्रात्यंतिक सत्य, पर- 
सात्मा, आत्मा, शून्‍्य, शून्य लिंग, निरवय, चित्‌, आदि कहा है । ऐसा नहीं 
कहा जा सकता कि ये सब नाम यथार्थ हैं। ठीक अ्रन्वर्थंक हैं। क्योंकि वह 
अवर्णानीय है । कोई भी शास्त्र, उसका यथार्थ वर्णान नहीं कर सकता । केवल 
उस ओर संकेत भर कर सकता है । 





१- अनुभावी--साक्षात्कारी । 
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वचन--( १) अजी :£ निरवय, शुन्य लिग-मूर्तिका दर्शन न साकार ही है 
न निराकार ही, निरवय, शुन्य लिग-मूर्ति न आदि है न अनादि, न इस लोककी 
है तन परलोककी, न सुखकी है व दुःखकी । निरवय, शून्य लिग-मूर्ति न पापमें 
है न पुण्यमें (न पापकी है न पृण्यकी) न करते ने भत्‌, ने कार्य-कारणकी है, 
न धर्म-कर्मकी है और न पुज्य-पुजक ही है। इस प्रकार इन हद्ढोंका, उभय 
का, श्रतिक्रमण करके प्रकाशती है वह ग्रुहेश्वर लिग मूर्ति? । ' 


टिपरणीरी:--निरवय शुन्य लिय-मूर्ति-> किसी प्रकार गोचर न होने वाली 
केवल चिद्घन वस्तु, केवल चैतन्य-पूर्णा तत्वका बोध चिन्ह ही लिग है.। वह 
केवल शुन्यका बोध कराता है इसलिए शून्य लिग है । 

हंद्ोंका अतिक्रमण करके हवंद्से परे जा करके, मूल शब्द “उभय वलिंदु” 
है; “उभय का श्रथ है दंद् और “अलिदु”का श्र्थ मिठाकर ऐसा होता है । 
मिटानेका भाव व्यक्त करनेके लिए “अतिक्रमण” शब्दका प्रयोग किया है । 

(२) न अन्तरंग है न वाह्यांग, न अध्ये है न जदा-जूट, न श्रन्य शरीर 
कुछ भी नहीं है; दश दिश्ञाएँ, विश्व, संसार, ऐसा कुछ भी नहीं, स्थिर-स्थावर, 
आत्माश्नोंका आधार अथवा कर्त्ता, कुछ भी नहीं ! ऐसा सर्व घुन्य निरालंब हैं 
न तू सहालिंग गुरु सिद्धेश्वर प्रभु ! 

टिपणी:--सर्व शुन्य>-श्रगोचर सत्ता ही शून्य है.। श्रुतियोंमें “नेति- 
नेति' कहकर जिसका वर्सात किया है वही शुन्य है । 

(३) तुम न प्रथ्वीमें हो न आकाझशमें, इस च्रेमंडलके आधारभूत भी नहीं, 
होम, नेम, जप, तपमें भी नहीं, तब तुम्हें कौन जानेगा ? हरि-हर-ब्रह्मको 
भी श्रगोचर, निरवय, निरंजन, वेद भी जिसे “नहीं? कह कर जानते हैं। 
श्रुति-स्मृति-शास्त्र भी तुम्हें नहीं जानते, आकाश-कमलकी सुगंधके उस पार 
रहने वाले गुहेश्वरा तुम्हारे रहनेका ठांव कौन जाने ? 

टिपरीी:--त्रैमंडल >-पाताल, पृथ्वी, स्वर्ग; निरंजन--शुद्ध, निष्पाप, 
निर्दोष; आकाशझ-कमलकी सुगंधसे उस पार""आकाश-कमल ही काल्पनिक 
है, उसकी सुगंध और अधिक काल्पनिक, उसके भी उस पार श्रर्थात्‌ 
कल्पनातीत, कल्पना की सीमासे परे । 

(४) अपने आप ने आदि है न अ्नादि, न अजांड ब्रह्मॉडमें है, चाद बिंदु 
कलातीत, जन-परमोंका भी नहीं है। नाम-रूप-क्रियातीत, सचराचर रचताम 
भी न आनेवाला, पर, अखंड, परिपूर्ण, अगम्य, अगोचरके परेका महाधन 
चैतन्य श्रप्रभारा कूडल संगम देवा । 





१. मोदे अक्षरों में छुपे वाक्यांश वचनकारकी मुद्रिका है । 
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टिपपणी:--नाद बिंदु कलार-अव्यक्तशक्ति पहले नाद रूपसे, बादमें विदु 
ख्पसे, उसके वाद कला रूपसे व्यक्त हुई तव अ्नेकरूप सृष्टि हुई ऐसी मान्यता 
है | श्रजांड--ब्रह्मांड; जन परम--श्रेष्ठ जत; चैतन्य लिग्रूचिद्रुप लिग। 

(५) वचनोंकी रचना वातोंका समूह नहीं है रे ! देख करके वखान करने 
वाले सब उस सूर्तिमं विलीन हो गये। वेवद-शास्त्र, श्रुति-स्मृति सब “नहीं 
दीखता” यही कहते रह गये। तीनों लोक जानते हैं ग्रुहेश्वर साक्षी है देख इसका 
सिद्ध रामय्या । 

टिपपणी:-- यह वचन अल्लम प्रभ्ुने सिद्ध रामग्यासे कहा था। इसका 
तात्पयं, अ्रनंत वचनोंकी रचना करनेपर भी परमात्म-स्वरूपका वरशन करना 
असाध्य है । 

विवेचन-- दृश्य जगतको देखनेवाली हमारी सामान्य दृष्टिसे केवल शुन्यकी 
तरह दीखनेवाल।, अ्रव्यक्त, सनातन, ंद्वातीत सुष्टिके थ्रा दिमें रहनेवाला, अगोचर, 
अगम्य तत्व, उपर्युक्त ढंगसे वखाना गया है | वह तत्व शृन्य रूप है, वह एक- 
मेव अज्ञेय तत्व है। वह स्वयंभू है, इस विपयमें अनेकानेक वचन हैं | वचन- 
कारोने कभी-कभी उस तत्वको पुरुषाकार मानकरके भी वर्णंत किया है तो 
कभी-कभी केवल चिन्मय मानकर वर्णान किया है । इसलिये कहीं-कहीं “वह 
“यह” (कन्नड़ में नपूसक लिंगी “अदु” “इदु” और कहीं-कहीं “मैं” “तुम” 
(कन्तड में “नानु” “तीनु”) संवोधन पाया जाता है। “नानु” श्रर्थात्‌ “मैं” 
नामका व्यक्ति जब “अदु” “बह” (कन्नड़में नपुंसक लिगी) नामकी दिव्य 
शक्ति है इस रूपमें उस सत्यकी ओर देखता है तव वही ईइ्वर-सी लगती है । 
दार्शनिक उस शक्तिकों अ्रव्यक्त, निर्गुण, शुन्य आदि कहते हैं तो भक्त उसीको 
अनंत गुण, अनंत शक्ति-सम्पन्त, अनंत रूप, श्रादि कहते हैं ॥ एकही गुणातीत 
शक्ति, ज्ञानकी दृष्टिसे निर्गूण और भावकी हृष्टिसे सगुण सी लगती है । 

वचन-(६) काल-कल्पित कुछ न होकर तुमसे ही तू हुआ है न ? 
तुम्हारे परमानंदके प्रभावके परिणाममें अनंत काल ही था न ? तुम्हारी 
स्थिति) तुम स्वयं जानते हो न ? तुम्हारा निजभाव" तुमही जानते हो न 
कूडल चन्न संगस देव । 

टिपरणी:--१ मूलश्व्द निलयु है, उसके स्थान और स्थिति ऐसे दो भ्र॒र्थ 
हैं। २ आत्मभाव, सत्य भाव । 

(७) जानता हूँ कंहनेसे श्रज्ञानका ही बोध होता है । (उससे) न जाननेका 
ही भाव स्पष्ट होता है देख, घनके लिये वह स्वयं घन है देख, चन्त मल्लिका- 
जुन बिना निर्णायका ही रह गया। 


श्ध्द चचन-साहित्य-परिचय 


(5) जो क्रियायें तुम्हें स्पर्श नहीं कर सकती उनसे मैं तुम्हारी पूजा केसे 
करूँ ? मेरे नाद-विन्दु जहाँ पहुँच नहीं सकते वहांका तुम्हारा गान मैं कंसे 
गाऊँ ? शरीर पहुँचना तो दूर रहा जिसकी गहराईमें दृष्टि भी नहीं पहुँचती 
उसे हथेली" पर कैसे उठाऊँ? चन्न सल्लिकाजुना तुम्हें देख-देखकर मैं 
चकित होती रहती हूँ ! 

(६) विना मां वापके वच्चे ! तुझसे तू ही पेदा होकर बढ़ता-बढ़ाता रहा 
ने? अपने परिणामसे ही तुझे जीवन मिला है ने ? भेदकोंके लिए अभेश्य 
होकर तुझे तृही प्रकाशित कर रहा है न ? तेरा चरित्र तू ही जान सकता है 
गुहेश्वरा ! 

टिपरण:--जीवन मिला है इस अर्थके लिये मूल वचन में “प्राण-प्राप्ति? 
शब्द प्रयोग किया गया है । 

(१०) सहस्र कुश्रोंके जलमें प्रतिविवित होनेवाला सूर्य एक ही न होकर 
अनेक है क्या ? सब देहोंमें भरकर, भ्रममें डालने वाली पर-वस्तु बिना तैरे 
और कोई नहीं है अ्रखंडेश्व रा । 

(११) दो, तीन, चार ईइ्वर हैं ऐसा अहंकार से न वोला कर । ईश्वर एक 
ही है देख ! दो तीन चार कहना असत्य है रे ! कूडल संगम देव के अ्रलावा: 
और कोई ईश्वर नहीं कहते हैं वह वेद ! ह ह 

(१२) वह सत्यवस्तु एक ही है। अपनी लीलामें अनेक होनेकी कला 
जाननेवाला वह एक ही है। अपने अलावा और कुछ न होनेका भाव अपने आप 
होता है सिम्सलिगेय चच्तरास । 

(१३) शून्यमें शुत्य मिलनेकी सीमारेखा क्या होगी ? दूधर्में दूध मिलनेपर 
क्या उन दोनोंको अलग करके पहचाना जा सकता है ? तुममें मिलकर विलीन 
होनेके बाद भी तुममें मिलने वालेका चिन्ह वना रहेगा क्‍या श्रखंडेश्वरा । 

टिपरणी:--/तुममें मिलनेके” अर्थमें मुल वचनमें “निर्जक्य” शब्द है। 
कन्तनड़में निज शब्दके दो भिन्‍व-भिन्‍न अर्थ होते हैं। एक सत्य और एक 
अपने आप अतएवं “नि्जेक्य प्राप्त” होवेका “अपने आपमें अथवा सत्यमें 
विलीन” होचा दोनों ही अर्थ होते हैं । | 

(१४) आादि-अनादि नहीं कहकर, अंहता-ममता नहीं कहंकर, शुद्ध-अशुद्ध 
नहीं कहकर, शूल्य-निःशुन्य नहीं कहकर, समस्त चराचर सृष्टि नहीं कह 
कर, गुहेश्वरा तु अकेला ही न होनेके समान रहा है न. 

(१५) प्रृथ्वीका गोला नियलकर, पानी सब पीकर, आगको कुचल कर, 





१ वीरशेवोमें हयेलीपर शिवलिंग रखकर पूंजा-की जाती है । 


परमात्मा अथवा परात्पर सत्य १६६ 


चायुकी पकड़कर, आकाशका अतिक्रमण कर, मध्याकाशके शून्यमें खड़े 
होकर देखनेसे, सर्व-शून्य निराकारीकी निराकार स्थिति दीख पड़ेगी । उस 
निराकार स्थितिमें वसव प्रभु आदि शिव-भक्‍त विलीन हो गये हैं, यह जानकर 
स्वतंत्र सिद्धेश्वर भी उसमें विलीन हो गया । 

टिपरणी:--बसव प्रश्ु->श्लरी वसवेशवर और अल्लमप्रभ्रु दोनों कर्माटकके 
'महान शोव संत हैं । 

इस वचनका श्रर्थ करते हैं कि पंच महाभूतोंका अतिक्रमण करके निविकल्प 
समाधिमें स्थिर होनेपर' परमात्माका प्रत्यक्ष दर्शन होता है । 


सृष्टि 


विवेचन-- पिछले अध्यायमें परात्पर सत्यका वर्शान किया गया । वह 
वर्णन दृश्य जगतके उस पार जो अहृश्य तत्व है उसका था। उस अदृश्य 
तत्वकों समाधि स्थितिमें स्थिर होनेसे जाना जा सकता है । अर्थात्‌ वह समाधि 
स्थितिमें प्राप्त प्रतीतिका वर्णन था | कितु इस चित्तका दूसरा भी अनुभव है । 
चित्त सदा-सर्वंदा समाधि स्थितिमें ही स्थिर नहीं रहेता । वह अन्य अनेक 
बातोंमें उलकता भी है। उस समयका अनुभव विश्वका भ्रथवा विश्वकी 
विविधताका अनुभव है । 

ज्ञानका प्रमुख साधनही चित्त है। इस साधनसे आत्यंतिक सत्य सागरकी 
गहराई देखनेका प्रयास किया जाय तो उसकी तह तो नहीं मिलती किंतु: 
हमारा चित्त ही उसमें हब जाता है। जब हमारा चित्त उसमें डूब जाता है 
तब तदाकार हो जाता है, जैसे नमकका पुतला पानीमें ड्ूबकर स्वयं पानी वन 
जाता है। तव भला वह “अपना” अनुभव कैसे कहेगा ? कल्पनामें न आनेवाले, 
शब्दोंमें न गूंथे जानेवाले, उन अवर्शानीय अनुपम अनुभवोंकों जिन महापुरुषों 
ने प्राप्त किया है, तथा जिस ढंगसे प्राप्त किया है उसका द्वेत, अद्वैत्त, विशिष्टा-- 
हेत आदि परिभाषामें उन्होंने वर्णन किया है। वह तत्व अज्ञेय है, इसलिये 
किसी भी प्रकारसे तथा कितनी ही भाषा-चातुरीका प्रयोग करके, उसका वर्णन 
किया जाय तो भी वह अधूरा ही रहता है | उसका पूर्ण वर्णन करना असंभव" 
है। इस प्रकारके वर्णनके शब्द अलग-अलग होते हैं कितु वह परमासुभव एक 
ही है। एक ही परमानुभवक्रो भिन्‍त-भिन्‍्त प्रकारसे, भिन्‍त-भिन्‍त शब्दोंसे 
वर्णशत किया जाता है कितु वह परमावधिका आनंदानुभव एक ही है। सभी 
मुक्त कंठसे उसीका वर्णन करते हैं । 

उस अनुभवको अआत्यंतिक सत्य माननेपर भी जीवनमें वह नित्य नहीं 
है। पराकाष्ठाके प्रयत्नोपरांत प्राप्त किया हुआ वह अनुभव भी क्षरियिक होता 
है । वृत्तिऱ्प होता है | स्थिति रूप नहीं । इसमें संशय नहीं कि वह सानवी 
चित्तका आत्यंतिक और अत्युच्च अनुभव है, वह जीवनमें सर्वोपरि, अत्यंत श्रिय' . 
और इए है यह सब होने पर भी हमारी ज्ञानेद्रियाँ इस विश्वका अनुभव करती 
ही हैं। हम सदैव आकाशसे परिवेष्टित रहते है, उसीमें चलते फिरते रहते 
हैं कितु उसका ज्ञान व भान हमें नहीं होता, वेसे ही हम उस प्रमात्म-तत्वमें 
पैदा हो करके, उसीमें जीवन व्यतीत करनेपर भी अपने चित्तकी अनेक 
ब्यग्रताओंके कारण उस सत्य-तत्वका ज्ञान और भान नहीं कर पाते । 


सुष्टि १७१ 


आत्यंतिक सत्यका अनुभव ढंढ्ातीत होता है, निरपेक्ष होता है, एकरस 
और एकछरूप होता है, वह देश-कालके परेका होता है, कितु सामान्य अनुभव 
देश-कालके श्रन्दरका होता है। ढंद्वसे पूर्ण होता है। सापेक्ष और विविध 
परिवतंनशील होता है । पहला अनुभव सत्यका अनुभव है और दूसरा अनु- 
भव सृष्टिका है। ये दोनों अनुभव प्रत्यक्षानुभव हैं। पहला अनुभव आंतरिक 
अनुभव है तो दूसरा वाह्म हैं। पहला ज्ञान चक्षुओ्रोंको सूकता है तो दूध्वरा 
चर्मचक्षुओंक्रो दीखता है। जो अनुभव ग्रान्तरिक है, ज्ञानचक्षुओंको सूकने वाला 
है वह तात्विक सत्यका अनुभव है और जो चर्मचक्षुत्रोंकी दीखता है वह 
व्यावहारिक सत्यका है। ग्रात्यंतिक सत्य स्वयंभू है ओर व्यावहारिक सत्य 
उसका प्रतिविब है | उस तात्विक सत्यका अवलंवन करता है | इस व्यावहारिक 
अनुभवके आधारभूत यह विविधतापूर्ण सृष्टि कहांसे और केसे आई यह 
प्रइन भ्रव हमारे सम्मुख प्रस्तुत हैं । 

वचनकारोंने इस प्रइ्नका उत्तर दिया है कि उस अ्रनंत सत्य-तत्वने, 
उस महाशक्तिने श्रपती लीलाके लिये इस सांत, विविधतापूर्ण सृष्टिका सृजन 
किया है । यदि दार्शनिक दृष्टिसे यही वात कहनी हो तो “इस प्रकार विवि- 
धतापूर्ण सृष्टिके रूपमें दीखना सत्यका एक स्वभाव ही है” ऐसा कह सकते 
हैं । सत्य अपने आपमें सृप्टिका सृजत करके उसीमें अव्यक्त रहकर, 
चेतन्यात्मक भावसे सर्वेग्यापी होकर स्वयं निरलिप्त रहता है । आगत वचनों 
का यही भाव है । । 

वचन - (१६) महाकर््ताने अपनी शक्तिके विनोदके लिये विश्वका सृजन 
किया । अ्रनंत लोक, सूर्य-चन्द्र, नक्षत्र, विद्युत और प्रकाशकों, देशकाल, कर्म 
और प्रलयको, नर-मादा, भिन्‍न-भिन्‍न जातिके प्राणी, सुर-असुर, मानवेतर 
प्राणी, जलथल, योग-भोग, आ्रायुष्य, निद्रा-स्वप्न, जाग्रति आदि समस्त संसारको, 
चौरासी लक्ष जीवयोनियोंमें सुजा अपने विनोदके लिये । इस यंत्र-चालकके 
नियमोंकों कोई नहीं जानता । सब आत्माएँ मलपाशसे वँधकर पशु वनीं और 
वह स्वयं पशुपति वना हमारा निजग़ुरु स्वतंत्र तिद्धालिगेश्वर । 

टिप्पएी:--मलपाशर-अआ्राणव मल, भाया मल, कामिक मल नामके 
त्रिदोष बंधन । पशुपति-पशुपक्षियोंकी रक्षा करनेवाला, पापविद्ध प्राणियोंकी 
रक्षा करनेवाला । 

(१७) वंधन रहित निलिप्त प्रो ! तुम्हीसे तुम शून्‍्यमें रहकर स्वयंभू 
वन गये न ? वीज-वृक्षकी तरह तुम ही साकार-निराकार वन गये व ? महा« 
कत्तनि अपनी शक्त्तिके विनोदके लिये इस विश्वकी रचना की स्वतंत्र सिझछ 
लिगेश्वर । 


श्ष्२ दचन-साहित्य-परिचय 


(१८) घन गंभीर महासागरमें फेन, तरंग भर बुददुद, यह सब पानीसे 
अलग है क्या ? आ्ात्महूपी महासागरमें सकल ब्रह्मांडकोटि श्रलग हो सकती 
है वया ? इन सबको श्रलग-अलग कहने वाले अ्रवं-पागलोंको वया कहें ? 
'विश्वको जानकर देखनेसे वह सिम्पुलिगेय चनन्‍तराम लिगसे भ्रलग नहीं है । 

(१६) अपनेमें ही अनंतकोटि ब्रह्मोंकी उत्पत्ति-स्थिति-लबादि है । श्रपने 
में ही अ्रनंतकोटि विप्णु श्रादिकी उत्पत्ति-स्थिति-लयादि है। अपनेमें ही 
अ्नंतकोटि देवतात्ंकी उत्पत्ति-स्थिति-लयादि है। झापने शाप स्वयं ही अखंडित 
अप्रमेय, अगरशित, अ्रगम्य, श्रगोचर है देख श्रप्रभाण कुडल संगम देव । 

(२०) तुमने समुद्र पर प्रथ्वी रख दी है श्रद्योल-सी । बिना नींव श्राधार- 
के श्राक्राद्य धर दिया । अरे शंकर ! बिना तेरे और देवताग्रोंसे यह संभव है 
कया रामनाथ ? 

(२१) तुम्हारे सत्यका ब्रंत जाननेवाला भला कौन है? चतर्दश भवन 
सब तेरे श्राधीन हैं। तुमसे भी कोई बड़ा है क्या फपिल पिद्ध मल्लिफार्जुन ? 

विवेचन--अ्रनंत अव्यक्त शवितने अपने मनोरंजनके लिये अपने ही एक 
अंशसे विविधतापूर्णा विध्वका सृजन किया और वह स्वयं निलिप्त रही । 
दाशंनिकोंकी हृष्टिस देखा जाय तो यह सारा संसार, चिद्से अभिन्‍न है जैसे 
फेन, बुदबुद, तंरग आदि समुद्रसे श्रभिन्‍न हैं । कितु व्यावहारिक हृष्टिसि देखा 
जाय तो कार्यक्रम न्यायसे यह नूृष्टि आात्मासे भिन्‍न है। केवल झात्मा ही 
स्वतंत्र है; भौर सब उसके श्राधीन हैं। सारा विश्व आत्माका आ्राविर्भाव है 
इसलिये “सारा विदव श्रात्मा है” ऐसा कह सकते हैं क्या ? नहीं ! क्योंकि वह 
केवल श्राविर्भाव ही है। एक अंशमात्र है और मायासे आवृत है । इसमें भी 
चह है किंतु यही बह नहीं है । वह इससे परे भी है । 

वचन--(२२) अहैत साधना करनेवाले “सब कुछ शिव है” कहते हैं । 
ऐसा नहीं कह सकते। सबका लय-गमनादि है कितु शझिवका नहीं है। 
यंत्रचालक सर्वत्र परिपूर्ण है कहनेसे बया सबको परिपूर्णो शिव है कहा जा 
सकता है ? नहीं कहा जा सकता | निजगरुरु स्वतंत्र सिद्ध लिगेशवर जखसमें 
प्मपत्रकी तरह उसमें डुबकर भी निलिप्त है । 

(२३) पारसकी प्रतिमापर लोहेके श्राभरण कैसे पहचाये जा सकते हैं ? 
लिंगमें लोक श्रौर लोकमें लिंग हो तो भ्रव तकके प्रलय कैसे बने ? और आने 
चाले प्रलय क्योंकर होंगे ? लोक लोक-सा है और लिंग लिग-सा है। इन 
दोनोंका भेद गुहेश्च॒रा वही जानते हैँ जो तेरी शरण आए हैं । 

विवेचन--सत्यके अंश मात्रसे निर्मित यह विश्व विश्वेश्वर नहीं है किन्तु 
चह इस विश्वमें सर्वत्र भरा है। वह सर्वव्यापी है। वह विश्व-ब्यापी ही नहीं 


सृष्टि १७३ 


विश्वातीत भी है । वह अव्यक्त रूपसे सर्वत्र विराजमान है । वह केवल चेतन्यः 
रूप है। वह सचराचर वस्तुमात्रका कारण रूप है फिर भी सबसे अ्रलिस है। 
अ्रगम्य है। इसलिये वह सब कुछ करके भी न करने वालेका-सा रहता है / 
वह निरंहकारी, निरपेक्ष, निलिप्त है इसलिये सबसें व्याप्त रहकर भी सबसे 
अतीत भी है । 

वचन--( २४) जहाँ कहीं देखता हूं तू ही तू है प्रभो ! इस सारे 
विस्तारका रूप तू ही है। तू ही विश्वतोचक्षु है, तू ही विश्वतोमुख है, तू ही 
विश्वतोवाहु है, तू ही विश्वतोपाद है कुडल संगम देव । 

(२५) यह पृथ्वी तुम्हारा दिया हुआ दान है, इसमें से उत्पन्न होनेवाला' 
धन-धान्यादि तुम्हारा दिया हुआ दान है, सर्वेत्र सूंय-सूंय करके चलनेवाली हवाः 
तुम्हारा दिया हुआ दान है, तुम्हारे दिये गये दान पर जीकर ओऔरोंका यशोगानः 
करनेवाले कुत्तोंकों मैं क्या कहूँ रामनाथ ? 


(२६) इस तरह बसी हुई इस भूमि, फले हुए आकाश, कललोल करने- 
वाले सप्त सागर आदियमें स्वत्र समाये हुए अचित्यकों कौन जानता है भला 
रासनाथ ? 

(२७) अरुसे भी अणु, महानसे भी महान, अनगिनत, श्रसंख्येय, ब्रह्म- 
की समानता भला कौनस करंगा ? अगरशित, अक्षय, सर्व-जीवमन: प्रेरक सर्वज्ञ, 
एको-देव, सर्व-संवित्प्रकाश परमेश्वरको, मन रूपी दर्पेणमें, विद्वाकाश रूप हो-- 
कर प्रकाशनेवाले शिवकों देखकर उसमें विलीन होनेवाला ही शिवयोगी है | 
वह जनन-मरण-रहित है । वही सर्वज्ञ है। अधिक क्‍या कहूँ वह स्वयं निज- 
गुर सिद्ध लिगेंइ्वर है । 

टिपर्णी:--सं वित्प्रकाश -5ज्ञानका प्रकाश, चैतन्यका प्रकाश, विद्वाकाश 
विदुरूप सूक्ष्म आकाश, निर्मेल आकाश । 

(२5) किरणोंमें छिपी घृपकी तरह होगा तुम्हारा निवास, दूधमें छिपे" 
घीकी तरह, चित्रकारके हृदयमें छिपे चित्रकी तरह, शब्दमें समाये भ्र्थंकी तरह, 
श्रांखोंमें चमकनेवाले तेजकी तरह होगा चन्न संगेया । ;॒ 

(२६) तुम्हारा ठौर भूमिमें छिपी संपत्ति, आस्मानमें छिपी विद्य॒ुतु, शुन्यमें' 
छिपे किरण और आँखोंमें बसे प्रकाश-सा है गुहेश्वर । 

(३०) फूलमें न समानेसे छुलककर बाहर पड़ी सुगंधको लेकर सर-सर: 
सरकनेवाले समीरकी तरह, अमृतके रसास्वादको जिव्हाकी नोकसे जाननेवाले: 
मानवके चेतन्यकी तरह, स्थानविहीन रूप-शिखाके तेजमें चमकनेकी तरह- 
रासनाथ | | 


५७४ बचन-सा हित्य-परिचय 


टिपणी:--इस वचनका यह श्रर्थ माना जाता है कि रुप रहित परमात्म- 
तत््वकों तेजो रूपसे प्रतीत करना होता है । 

(३१) है भिनेत्र | तुम वैसे ही सवर्मे बसे हो जैसे मशियोंकी पिरोनेबग्ला 
चागा रहता है; बसे देखा तो तनसे भिन्‍न श्रात्मामात्र है। अणु-रेणमें गुण 
मरनेवाला तू ही है यह जानकर में मतमस्तक होता हैँ रामनाव । 

(३२) शिवने अपने मनोर॑जनके लिये इस अनंत विश्वका निर्माण किया । 
निर्माण करके वह इस विद्वके बाहुर होगा क्या ? नहीं, वह स्वयं विध्वमय ही 
हो गया । तो कया वह विद्व-मय होनेसे विय्वकी उत्पत्ति, रिथति, लगके श्राधीन 
हुआ होगा ? नहीं, वर्योकि श्रजातकी उत्पत्ति कैसी ? जो कर्म रहित है बह 
कर्म-जालमें कैसे फंसेगा ? और अविनायीका लय कैसे होगा ? इस प्रकार यह 
गुणन्नय उसको नहीं व्यापते । इससे बह निरलेप है । बिना उसके विश्वका दूसरा 
श्राधार नहीं है इसलिये विश्वाधार विश्वसे दूर नहीं है । अपनेमें अपने सिवा 
दूसरोंको दिखाना अ्रसंभव होनेसे श्रांखोंके सामने नहीं श्राया । गोचर न हैं 
करके स्वयं विश्वमय हुआ्ना यही सत्य है । अपने मनोरंजनके लिये राजा प्यादा 
हो सकता है श्रौर पुनः राजा भी हो सकता है । हमारा उरिलिगपेह्विशिय विश्वे- 
खबर विश्व होता भी जानता है और विश्व न होना भी । 


सृष्टिका रचना-क्रम 


विवेचन--सत्‌ नामकी निरवय, इंद्रातीत वस्तुसे उसके अवेदय-स्व भावानुसार 
सप्टिकी रचना हुई अ्रथवा चिन्मय रूप परमात्माने अपने संकल्पसे सृष्टिकी रचना 
की । दोनोंका अर्थ एक ही है । वाहरसे देखनेवालेको उत्ताल समुद्रका रूप सामान्य- 
तथा विकृृत-सा दीखता है किन्तु समुद्रकी अपनी दृष्टिसे वह विकृत नहीं होता । 
क्योंकि समुद्रकी सतह पर तरंगोंका कितना ही तांडव क्‍यों न हो, पर्वताकार 
तरंगें क्‍यों न उठ, समुद्र तत्त्वतः समुद्र ही रहता है। भले ही देखनेमें उसका 
रूप और कुछ दीखता हो ! अनादि सत्य-तत्त्व अथवा परमात्म-तत्त्व, इस 
सुष्टिके आविर्भावके कारण हमारी अल्प, संकुचित दृष्टिको विकृृत-सा दीखता है 
ईकतु वह मूलतः तनिक भी विक्ृत नहीं होता । इसीलिये परमात्म-तत्त्वसे, जो 
एकजीव, एकरूप है विविधतापूर्ण विश्वकी उत्पत्ति होनेपर भी, तथा वह 
परमात्म-तत्त्व इस विविधषतापूर्ण विश्वमें सवंव्यापी होकर भी निर्लेप है ऐसा 
वचनकारोंने वर्णन किया है । 

शिवके विनोदार्थ इस विविधतापूर्ण विश्वकी उत्पत्ति हुई, अथवा अनेक रूप 
सृष्टिका सृजन हुआ । इसी क्रमसे उसका वर्णन इस अध्यायमें किया गया है । 

वचन--(३३) सबसे पहले अ्रखंडाहय,अनुपम, निरवय, सर्वशृून्य, सच्चिदा- 
नंद, नित्यपरिपूर्णं, अखंड लिगको, विना ध्यान-पूजाके शुन्यमें नहीं रहना चाहिये 
इस विचारसे उसने अपने स्वेच्छा-विलासके स्मरण-संकल्पसे, अ्रपनी चित्प्रभा- 
शक्तिके सामथध्य॑ को प्रदीप्तकर, श्रनन्त कोटि ब्रह्मांड तथा अनंतकोटि आत्माश्रों- 
को अपनेमें ही निमितकर लिया; उन आत्माश्रोंको पच्चीस तत्त्वोंसे वेष्टित 
करनेसे वह गआरात्माएं देह-भान प्राप्त करके, जाति, वर्ण, आश्रम, कुलगोतच्र, 
नाम-रूपादि सीमामें, सुख दुःख, बंध-मोक्षके जालमें अपने आत्मस्वरूपको भूल 
जाती हैं; इन भ्रात्माश्रोंको काल-कामादिके वशवर्ती करके, स्वयं उनके सुख-दु:ख, 
वंधन-मोक्षप्ते निलिप्त यंत्र-चालकके रूपमें रहकर ही वह शिवलिंग सव खेल 
खेलता है ! 

टिपरणी:--निरवय >अखंड; निरंजन८-शुद्ध, निष्पाप; लिग-परमात्म- 
प्रतीक, कोरटि--करोड़, अनंत कोटि आत्माओ्रोंको -अनेकानेक जीवोंको, 

पच्चीसतत्त्व>-सांख्यके पच्चीसतत्त्व, पुस्प, प्रकृति, महत्‌ अ्रहंकार, और मन, 

पांच ज्ञानेंद्रिय, पाँच कमेंद्रिय, पाँच तन्मात्राएँ, और पंच महाभूत, देहभान -+ 
“यह शरीर ही में हूँ! ऐसी घारणा । 


१७६ वंचन-साहित्य-परिचय 


(६४) आकाझमें एक नया तोता पेदा हुआ और उसने स्वयं अपने ज्ञानसे 
एक नया घर बना लिया था। एक तोतेके पच्चीस तोते बने । स्वयं ब्रह्म 
उसका पिजडा बना, विष्णु उस तोतेक्ना आहार बना, शंकर उस तोतेके 
संहारका साधन बना, भागे इन तीनोंसे उत्पस्त हुए बच्चोंको वह निगल गया । 
चमत्कारिक रूपसे नाम नप्ट हो गया देख ग्रुहेश्वर । 

टिपरणी:--यह अल्लम प्रभुका वचन है। अल्लम प्रभुके अनेक ऐसे गूढ़वचन 
हैं। कन्नड़में उन्हें “मुंडिगे” कहते हैं । यह भी मुंडिगे है। यह एक पहेली-सी 
है। तोतेका भ्र्थ चित्‌-शक्ति किया जाता है। वही चित्‌-शक्ति पुरुष प्रकृति 
' झादि पच्चीस तत्त्वोंमें परिश्ित हुई। विद्वका निर्माण करनेवाला ब्रह्म है 
इसलिये वह पिजड़ा बना, संरक्षण करना विष्णुका काम है सो वह आहार बना, 
रुद्र का कार्य संहार करना है इसलिये वह संहारका साधन बना । यह सारा 
संसारं इन तीनोंका वच्चा है, कितु ज्ञानी यह रहस्प जानता है कि यह सव 
उस चितका खेल है। अर्थात्‌ ज्ञानीके लिये यह नाम-रूप मिटकर केवल चैतन्य 
ही एक मात्र प्रतीक रह जाता है यह इसका सारांश है । 

(३५) लोकादिलोक ऐसा कुछ नहीं है ऐसा एक स्मरण हुआ था, शून्यने 
ग्रपनी श्रेप्ठताके स्मरणसे ही स्वयं उत्पन्त होकर चित्‌ कहला लिया था। उस 
चितृने ही सत्‌, चित, झ्रानंद, नित्य, परिपूर्ण ऐसे पांच भंगोंको स्वीकार करके 
अखंड शिव-तत्वका रूप धारण किया | वह अखंड शिव-तत्त्व अपने आप स्वयं 
अपनी शक्‍ितिके प्रादुर्भावसे एकका दो हो गया । उत्त पर झिवकी चित्र झकित 


स्वयं दो प्रकारकी थी ।०**०*०***** शक्ति ही प्रवृत्ति कहुलायी श्रीर भव्ति 
५ 775 4000 वह शक्ति छः प्रकारकी हुई' "चित शक्ति'*****झादि भक्ति! ** 


परागक्ति'***** न्ञानद्वक्ति इच्छा गक्ति'***** क्रियाश्क्ति' ** “उस क्रिया- 
दक्तिकी निवृत्ति कलासे माया झक्तिक्रा जन्म हुया। उस मायाश्तक्तिसे ही 
समस्त संस्ारकी उत्पत्ति हुई'"******* महालिंगगुरु सिद्धेश्वर प्रभु । 
टिपणी:--बह बचने बड़ा ही लंबा था। इस वचनमेंसे संदर्भ विषयक 
भाग ही यहाँ लिया गया है। अन्य भाग छोड़ दिया गया है। शून्यने अपनी 
पेप्ठताकों स्मरण करके चितु कहला लिया इस लिये स्मरगा भी उम्रका अ्रंश् 


बने गया 


मूल बचनमें स्मरण" के लिये मेनहु शब्द आया है। मेनहु स्मरण झौर 


40%, यूत्यत 
मरदु +८ विस्म रण यह बचनकारों के पारिभाषिक शब्द हैं। “घूल्वते अपनी श्रेप्ठताके 
शरइ ता जक पी अन्‍जक अजिफओ 3 अ क्लासिक >> २ शंच्द रू टड ्ल्ड रा 
इमरखस इस थम मल वचनेम दब्द आये हें नव ह्त्लि दर स्तू सनंद 
मा  ] दशबदशः किये गये इसके प्रनवादक्ा अब अस्यं ट 
भसनेहू ? वाचब्रगा दिय गये इसका गप्रसवादता ग्रय अत्त्यत दवा । ठथय 


सृष्टि का रचना-क्रम १७७ 


गुरुजनोंसेहुई जिशज्ञासापूर्ण चर्चासे “शून्यने अपनी श्रेष्ठताके स्मरणसे” इस 
शब्दावलीका प्रयोग किया गया । 


माया शक्ति--आवर रणा-शक्ति, छाया, सत्य-ज्ञांचको अंशतः ढकनेवाली 
शक्ति, इससे एकतामें अनेकता दिखाई देती है । 


(३६) कुछ भी नहीं था वहां, एक महाशुन्य अपनी ही लीलासे स्वयंभू- 
लिग-स्थल बना | उस लिगसे बती शिवशकक्‍्त्यात्मिकता, उसी शिवशकक्‍्त्यात्मिकतासे 
आत्मा वनी । श्रात्मासे आकाश, आझ्ाकाशसे वायु, वायुसे अग्नि, अग्निसे जल, 
श्रौर जलसे प्रथ्वी बनी, उससे यह जीवराशि बनी; तुम्हारे संकल्प मात्रसे यह 
सव बना सिम्पुलिगेय चन्नरामा । 


टिपरणी:--यहाँ श्रात्माका भ्रर्थ सादाख्य तत्त्वसे है । (सत्‌ आख्या है जिसकी 
उसका भाव ) इसमें कहा हुआ क्रम प्रचलित क़मसे जरा भिन्‍न-सा दीखनेपर भी 
तत््वतः इसमें कोई भिन्‍नता नहीं है। यहाँ पंच महाभूतोंकी उत्पत्तिका 
वर्णान है । 


(३७) जलमें लहरनेवाली लहरें, फेन और बुदबुदोंकी तरह, सोनेमें छिपे 
अनेक आभरणोंकी संभावनाओंकी तरह, बीजमें छिपे पत्र-पुष्ष-फलादिकी तरह, 
एक ही एक वस्तुमें गुणात्रयकी संभावनाएँ निहित हैं। इन ग्रुण त्रयोंसे मलत्रय-'* 
का निर्माण होता है, मलत्रयसे लोक-रचनाका विकास होता है, लोक-रचनाकी 
वहुलतासे पाप-पुण्य बढ़ते हैं, बढ़नेवाले पाप-पुण्यसे स्वर्गं-नरकादिकी उत्पत्ति 
हुई, और स्वर्ग-नरककी बुराई और विनाशका रहस्य जानकर उसने अपनी 
माया समेट ली। मायाको समेठते ही दीखनेवाला सव विलीन हो करके तू भ्रकेला 
ही रहा, यह शास्त्र-प्रसिद्ध है। समुद्रके पानीसे वाष्प बनकर, पुनः बादलके 
बरसनेसे वही पानी नदी-नालोंके रूपमें समुद्रमें ही लय हो जाता है, अ्रतएव 
तेरा भी एक ही स्थानमें खड़ा न रह कर, देख न सकनेसे, अनेक स्थानोंमें 
भ्रनेक रूप धरकर वहना उचित नहीं है रे प्राणी ! ऐसा उपदेश देनेवाले 
सदगुरु चनन्‍न बसवके चरणोंमें नमोनमः नमोनमः कह कर जिया यह कपिल 
सिद्ध सल्लिकाजु न । 


टिपरणी:--गुणत्रय-- सत्व, रज, तम नामके तीन गुण । मलत्रय -- 
आराव, मल, मायामल, कामिक मल नामके तीन दोष । यहाँ पर भी प्रचलित 
क़मसे भिन्‍त प्रकारका निरूपण किया गया है । किन्तु समग्र वचन-साहित्यके 
अनुसार सृष्टि-रचनाके आ्राधार भूत तत्त्व ३६ हैं। सदगुरु चन्तवसव वचन- 
कारोंका अग्रणी हैं। वचनकारने कृतज्ञता-पूर्वक अपने गुरुको प्रणाम करके इस 
 वचनकी पृत्ति की है । 


श्ड्८ बचन-साहित्य-परिचय 


विवेचन --वचनकारोंने स्वंदा आदि सत्य-तत्त्वकों अत्यंत श्रद्धा-भक्तिसे 
देखा है । जहाँ कहीं सृप्टि-रचनादिक्के विषयमें लिखा गया है, लियकी इच्छासे, 
अ्यवा परशिवके लीला-विनोदार्थ इस सृष्टिका निर्माण हुश्रा ऐसा लिखा है । 
(६) तित्य निरवय पर शिव, भ्रथवा परमात्म, (२) झनंतर उनका समर 
अथवा संकल्प, (३) चित शक्ति, (४) सदाशझिव (५) उसके बाद सांल्यके 
क़मसे पुरुष-प्रकृति झादि पच्चीतत तत्त्व हैं। इस प्रकार विश्व-निर्माणके 
यह पांच खंड हैं। चोरासी लक्ष योनि, पुनर्जन्म आदि वचनकारोंको 
सम्मत है । 


परमात्मा कहां है ? 


विवेच्नन--स्वलीलासे सुष्टिका सृजन करके शुद्ध चिद्रूप सत्य “भूमिके 
अन्दर छिपी संपत्तिकी तरह” अव्यक्त रूपसे रहता है । इस विश्वकी प्रत्येक 
वस्तु उसी सत्यसे निर्मित है और वह सत्य सूक्ष्म रूपसे सर्वत्र व्याप्त है कितु 
यह विश्व तथा विश्वकी कोई वस्तु पूर्ण रूपसे सत्य नहीं कही जा सकती । 
त्तव भला उस सत्यको कहाँ खोजना होगा ? इस प्रश्नके उत्तरमें वचनकार 
कहते हैं कि वह सत्य सर्वेत्र विद्यमान है। कितु उसका प्रकाश केवल निर्मल 
आत्मामें पड़ता हैं, ज॑से सूर्यके किरण सर्वत्र पहुंचते हैं कितु उसका प्रतिबिम्ब 
फेवल शांत जलाशयमें अथवा स्वच्छ दरपंणमें पड़ता है। यदि हम अपना अंतः« 
करण निर्मल वना लेंगे तो वहीं हमें उसका दर्शन होगा । 

सर्व सामान्य लोग “वह वहाँ होगा” “यहाँ होगा कह कर श्रनेक प्रकारके 
देवताश्रोंकी, मृतियोंकी पूजा करते हैं। तीथे यात्रा करते हैं । वह सत्य-तत्त्व इन 
सबके परे है। उस अनंत गुण, अनन्त शक्तिका कोई एक अंश ले कर देवी 
देवताओरंके प्रतीक बनाये जाते हैं । श्रद्धाशील लोग अनेक प्रकारसे उसकी पूजा 
करते हैं, कितु वह शुद्ध चिन्मय है इसलिये निममेल अन्त:करणमें ही वास करता 
है। वहीं पर उसका साक्षात्कार होगा । इसलिये उसने कहा है मैं ज्ञानियोंके 
तथा भक्तोंके हृदयमें वास करता हूँ !” 

वचन--(३८) (लोग उसे) “अखुरेणु महात्म” कहते हैं । कहते हैं 
“अगणुरेणु तुण-काष्ठमें है” नहीं वावा नहीं, मैं नहीं मानता । वह शरण 
सन्निहित है, कहता है “भक्त काय मम काय !” वह तो दासोहम्‌-परिपूर्ण है । 
सद्‌ हृदयमें उसने अपना सिंहासन बना लिया है, वहाँसे वह हिलनेकी बात भी 
नहीं करता कलिदेवय्य । ह 

टिपरण[) - शरण सन्निहित >+शरण -- भक्त --सन्निहित पास, भक्त काय 
मम काय “>भक्तोंकी देह ही मेरी देह है। दासोहम्‌ परिपूर्ण --जो दासोहम्‌ 
कहता है उसमें पूर्ण रूपसे वास । 

(३६९) यदि (वह) वेदोंमें होता तो भला वहाँ प्राशीवध कंसे होता ? 
यदि (वह) शास्त्रोंमें होता तो वहाँ श्रसमानता कंसे होती ? यदि (वह) गिरि 
शिखरों पर होता तो वंया वहाँ गये हुए लोग (उसे छोड़कर) वापिस लौटते ? 

, इन निर्वुद्ध मनुष्योंको क्‍या कहूँ मैं ? तन-मत वचनसे जो शुद्ध है उसके हृदयमें 
“तुम्हें (ईश्वरको) देखा है” ऐसा कहता है अ्ंविगरचौडय्या । 


श्द०, वचन-साहित्य-परिचय 


टिपरण:--तप करनेके लिये जो पर्वतादि एकांतमें जाते हैं वह लौद् आते 
हैं कितु परमधाममें गये हुए लोग लोटकर नहीं श्राते । श्रथाव्‌ जह॑सि लोद बाते 
हैं वहा वह नहीं है । 

(४०) सकल विस्तारका रुप है तुममें श्रौर तुम हो छिपे मेरे मन । बह 
कैसे ? पूछो तो सुनो ! दर्पणमें हाथीके समा जानेकी तरह ! तुम भक्त-मनों- 
बल्लभ होनेस मेरे मनके भ्रन्तिम छोरपर जा छिपे हो श्रसंडेइवरा । 

(४१) मिट्टी हाथमें लेकर देखूं तोतू विश्वव्यापी है, हाथमें सुवर्ग लेकरके 
देखूं तो तू हिरण्यगर्भ है, और स्प्रीको लेकर देखं तो तू ल्िविध द्ाक्तिकी मूर्ति 
है। तथ तेरे देसनेकी दक्षिणा कैसी दूं ? तुझे पानेके लिये सतत कर्ममें निरत, 
सद्भावनामें शुद्ध, धरा हुआ [प्राप्त कम ) ने छोट़कर, छोट़ा हुआ न धरते हुए 
निश्चित सत्यन्ज्ानमें संपूर्णा विलीन होकर (मैं) रहा तो बिना भूले मुझसे 
दुगुना प्रेम करके मेरे पास श्राएया तु निःफलंकमल्लिकाजु ना । 

टिपरणी: -त्रिविधश्कक्तिस-उत्पत्ति-स्थिति-लयधक्ति । इस बचनका यहे 
अर्य माना जाता है कि साधकके कुछ देने करनेसे सत्य-तत्त्वका साक्षात्कार 
नहीं होता । उसके लिये विर्मेल मन, निष्ठायुक्त कर्म, दुर्मार्मंकों छोड़कर 
तम्मार्गका ग्रहण, घुठ् सत्यज्ञान यही राधन है । 

(४२) “उप्ें कर्म-निष्ठा है, बह जान-संपन्‍्न है” ऐसा कहनेकी भला क्या 
झावश्यकता है ? यह तो उसकी बोल-चालमेंसे फूट पढ़ेगा । बोल-चाल जिसकी 
शुद्ध नहीं होती उप्तमें वह नहीं है रे श्रसंडेइवरा । 

विवेचन--ग्रवतक सत्य, भक्ति, शुद्ध हृदय, श्रद्धा, संश्यातीत ज्ञान, 
ग्रादि जिन शरणोंमें है उनमें परमात्माका बास है यह कहा गया । अब, केवल 
उस चिन्मय सत्य-तत्वकी ही उपासना करो, उसे छोड़कर जो श्रनेक देवी 
देवताओ्ोंकी पूजा अर्चा करते हैं, बह सच परात्पर सत्य, अ्रथवा परमात्मा नहीं 
है, यह पहनेवाले वचन देखें । वचनकारोंका यह स्पष्ट मत्त है कि वह 
सर्वव्यापी है कितु विशेष रूपसे भक्तांतयमी है । 

वचन--(४३) शून्य, मूर्ति-झपसे शरण हो कर सड़ा है । उत्तकी विद्या- 
बुद्धिसे ब्रह्म उत्पत्ति हुई । उसकी शांति, सहनशीलतासे विष्णुका प्रादुर्भाव 
हुम्ना । उसीके ऋरोधसे रुद्र पैदा हुआ । इस प्रकार यह तीन पीठ बने; ऐसे 
शरणोंको जानकर मैं उनकी शरण जाता हूँ कूडल संगमदेव । 

टिपरणी:--१ श्रादि सत्य वस्तुकों ही यहाँ शरणके रुपमें दर्शाया है। उस 
मूल तत्त्वके सगुरा रुप ब्रह्म-विष्णु-रुद्न बने ऐसा माना गया है। वचनकारोंका 
स्पष्ट कहना है कि सत्यको जाननेके लिये हमें ब्रह्मा, विष्णु, महेशका भी अति- 
क्रमण करनो चाहिये । 5 


॥ 


परमात्मा कहाँ है ? १८१ 


(४४) पृथ्वी, भ्रप, तेज, वायु, आकाश, सूर्य, चंद्र और आत्मा नामके 
अप्ट शरीरकों शिवका अ्रधिष्ठान माननेसे भला यह अ्रष्ट शरीर ही कंसे शिव 
हो सकते हैँ ? और यह शिवसे भिन्‍न कैसे प्रतीत होंगे ? यह अ्रष्ट शरीर 
सोपाधिक है न कि सत्य-शरीर निजगुरुत्वतंत्र सिद्धेश्वरलिगकी अप्ट शरीर 
सूर्ति श्रीपचारिक्र है । 

टिप्पशी:--सोपाधिक >> उपाधियुक्त । उपाधिका अश्रर्थ है जो मूलमें न 
होकर वीचमें चिपकी है । उपचार--ऊपरका अलंकार, जेसे गहने, श्राभरण 
अथवा पोशाक । 

(४५) लाख खाकर जीनेवाले देवता, आगको देखते ही उसमें कूदनेवाले 
देवता, इन सबको क्‍या कहें ? समय आने पर विक जाने वाले, इनको देवता 
कहना कहाँ तक उचित होगा ? डरानेसे (मोत्रिककी ओरसे धमकी दी जाने पर 
भूत-प्रेतादि जिस मनुष्यको कष्ट देते हैं उसको छोड़कर चले जाते हैं !)) जाकर 
छिपनेवाले इन सबकी देवता कहना कहाँ तक उचित होगा ? सहज भाव, 
निर्जेक्य, स्थिर रूप, निविकार, निरंजन, कूडल संगमदेव एक मात्र देवता है रे 

(४६) व्वस्त खंडहरोंमें, गाँवके रास्ते पर, तालाव, कवा, पीपल, बरगद 
पर, गांवके ब्रीच शहरोंके चौराहों पर, घर बना कर बेठे हुए, तालावके भूत, 


वृक्षके भूत, ब्रह्म भूत, वाणति, कुमारी, मास्ती, जटका, हिडिदुंब, तिरिदुंब 
द्व 
चीरय्य, खेचर, गाविल, अन्तरबंतर, कालय्य, मालय्य, केतकेय, वेताल, भेरव 


आदि इन हजारों भूतोंके मटकोंको कूडल संगमदेवकी शरण जानेका एक ही 
डंडा पर्याप्त नहीं होगा क्‍या रे ? 

(४७) अर बर, वट, पीउल, तुलसी, आदि वृक्षोंक्ी देखकरके “हरिहरि/ 
फहते हुए नमस्कार करते हो, श्ररे वावा ! तुम्हारा नमस्कार पानेवाले देवी 
देवता सब वृक्ष वन गये क्‍या ? तुम्हारे वर्तावमें श्रनाचार, है, वाणीमें शिव- 
ह्ोह है, इन सबके इस गुटमेंसे दर चला गया है रे हमारा अ्रंबिगर चोडेय । 

टिपरण[:--बचनकारोंने दृक्षादिकी पूजा, भूत-प्रेतादिकी पूजा तथा अन्य 
अनेक प्रकारके रीति-रिवाजकी श्रवहेलना की है । | 


अब ननन> 





जनक 


२. प्रसता, २. सती, 2० विदुर (१) ४. पकड़कर खानेवाला, ५. मटकते हुए मांगखाने 
६. घामदेवता, गांवोर्मे हुए किसी वीरपरुपके नाम मंदिर होते हैं । ७, एक व्डेसे नेसे 


के सच्ये हट जाते £ बेसे शिवको शरण जानेसे यह सत्र भाग जाते हैं । 


कदटशक- 


मुक्ति ही मानव जीवनका उहं बय है 


विवेचन--सत्य ही स्त्रभावसे सृष्टि बना, अथवा परमात्पाने अपनी संकल्प 
दक्तिम्ते इस सुष्ठिका सृजन किया । दोनों एक है। इस सूष्टिमें सेंद्रिय भौर 
निरिद्रिय ऐसे दो प्रकार हैं । अग्ति, आकाश, वायु, जल, मिट्टी, लोहा श्रादि सब 
निरिद्िय हैं; क्योंकि उनकी कोई इंद्रिय नहीं है, और उनमें इंद्रियसे होनेवाली 
अनुभूति अथवा संवेदना भी नहीं है। भाड़, भंखाड़, वृक्ष-लता, कृमि-कीट, 
पश्ु-पक्षी, नर-वानर आदि सब सेंद्रिय हैं। इन सबकी एक या उससे अधिक 
इंद्रियाँ होती हैं, तथा इंद्रिय जन्य अनुभूति श्रथवा संवेदना भी होती हैं। निरि- 
द्विय्र वस्तुशओंका चलन-वलन नहीं होता, गतिशीलता उनमें नहीं होती । चैतन्य 
तथा चेतन्य-जन्य अनुभूति नहीं होती । इसलिए उनमें अहंकार भी नहीं होता 
और अहंकार न होनेसे स्पष्ट व्यक्तित्व भी नहीं होता । 

सेंद्रिय सृष्टिमें मनुष्य-प्राणी ही सबसे अधिक विकसित होता है। उसका 
चैतन्य उच्च कोटिका है। वह विकासकी सर्वोच्च सीमाकों पहुँचा है । इसलिये 
उसमें अनंत अनुभूति श्रथवा संवेदनशीलता है। उसके ज्ञानके साधन श्रन्य 
सभी प्राणियोंते अधिक तीक्ष्ण हैं। उनके द्वारा मनुष्योंमें में, तू, भला-बुरा, 
सुस्न-दुःख आदि भावोंकी वृद्धि होती है साथ ही साथ विवेक शवितिका भी 
असीम विकास होता है । और सब प्राणी बिना आगे-पीछेका विचार किये जो 
देखते हैं सो करते है कितु मनुष्य ऐसा नहीं करता । वह भूत और भविष्यका 
विचार करके वर्तमानमें अपने हित सावनेकी हृष्टिसे कोई काम करता है । 

ही मनुष्य जातिकी विशेषता है। 

इस प्रकारकी मनुप्य जातिमें जो अधिक उच्च हैं, अधिक विकसित हैं, 

वह उंद्वियजन्य क्षरितक सुखके पीछे नहीं पड़ते कितु शाश्वत सुखकी खोज करते 


हैं, निरालंब अयवा स्वाशित सुखक्ी खोज करते हैं। उसको पानेकी साधना 


करते हैं । वह सोचते हैं कि जब तक शरीर है तब तक शरीर जन्य सुख-दुःख 
हमारा पीछा नहीं छोड़ेंगे। जन्म-मरण लगा रहेगा । इसलिये वे पुनः यह 
दरीर नहीं मिले, जन्म-मरणके चक्रमेंसे छूट जाय इस प्रथत्नमें लगते हैं। इस 
प्रवत्वमें वे इच्छाग्रोंक्रा त्याग करने लगते हैं। क्योंकि इन इच्छाग्रों भ्ववा 
कापनाडओंस कर्म, कर्मते जन्म, जन्मसे मरण, सुख-दुःख झादि ह्ंद्ध परंपरा 
चलती जायगी | अर्थात्‌ इसकी जड़ ही कादनी चाहिए । इसकी जड़ मनुप्यकी 


मुक्ति ही मानव जीवनका उद्देश्य हे श्ष््रे 


इच्छाओओंमें है, कामनाओं में है । इन कामनाग्रोंको ही नष्ट करना चाहिये । तभी 
हम मुक्त हो सकते हैं । 

मुक्तिका श्रर्थ है नित्यानंद स्थिति। नित्य आ्रनंदका अनुभव अर्थात्‌ 
आनंदित शांत स्थिति । वह किसी प्रकारके बाहरी साधनोंपर अ्रथवा बाह्य 
परिस्थिति पर निर्भर नहीं है। निरालंव है, अर्थात्‌ किसी बाह्य श्रालंबनसे 
रहित है। अपनेमेंसे अ्पनेमें सतत प्रवाहित होनेवाला निर्दोष निर्मेल आनंद- 
स्रोत ही मुक्तिका शाइवत सुख है। वाह्य विषय-सुखकी तुलनामें वह सुख 
निर्दोष है, नित्य है, निरानंव है, स्वतंत्र है तथा अनुपम होता है। मुक्तिमें भी 
दो प्रकार होते हैं। सदेह मुक्ति श्रथवा जीवन्मुक्ति, तथा विदेह मुवित अथवा 
जनन-म रण रहित मुक्ति । शरीर रहते हुए ऊपर वर्णनकी हुई स्थितिका 
अनुभव करना ही जीवन्मुक्ति है और शरीर त्यागके बाद पुनः जन्म धारण 
न करनेवाली स्थितिको विदेह मुक्ति अथवां जनन-मरण मुक्ति कहते हैं । 

जीवन-मुक्ति महान है । बिना इसके विदेह मुक्ति श्रसंभव है । जीवन-मुक्त 
मनुष्य मृत्युके बाद सहज ही विदेह मुक्त प्राप्त कर सकता है । इसीलिये 
साधकको जीवन-मुक्तिकी साधना करती चाहिये । 

इस जीवन-मुक्तिका आनंद दो प्रकारका होता है। ज्ञानेंद्रियों और 
कमेंद्रियोंकों निश्चल करके, चित्तको एकाग्र करते हुए ध्यान श्रथवा भाव- 
सामर्थ्यसे उसे शांतकर साधक निरतिशय आनंद प्राप्त कर सकता है। वह 
उसी समय तक्की मुक्तावस्था है। क्षरिक है । यह एक प्रकार है। दूसरा 
प्रकार यह है कि सभी सत्य-मय है, सभी परमात्म-रूप है, मैं कर्त्ता नहीं, 
केवल निमित्तमात्र हूँ, इस भावस्ते सदा-सर्वेदा निष्काम-कर्मसमाधिमें, सतत 
आनंद श्राप्त करते रहना। इसी स्थितिमें शरीर कर्मगत होता है कितु चित्त 
आत्मानंद-रत रहता हैं। यही समरस आनंद है । विदेहमुक्तिका आनंद भी 
दो प्रकार का होता है । मृत्युके बाद पुनः जन्म न लेकरके चिदंशके व्यवित॒त्वको 
न खोते हुए सर्देव श्रानंदमग्न रहना एक प्रकार है ; यह द्वैत-भावकी विदेह 
मुक्ति है । और मृत्युके वाद अपना व्यक्तित्व पूर्ण रूपसे मिठाकर परमात्माके 
- आनंदमें विलीन होते हुए अद्वत्त भावसे परमात्माके आनंदमें मग्न होना । 
इसको अद्वेत्रभावकी मुक्ति कहते हैं । 

उपरोक्त आनंरको प्राप्त करनेके लिये मनुष्यक्नी सब संकुचित वृत्तियाँ 
नष्ट होनी चाहिएँ, तथा विश्वात्माका अनुभव-जन्य ज्ञान होना आवश्यक है । 
इसलिए वचनकारोंने ऐक्यक्री भाषामें इसका वर्णन किया है। परंपरा भी 
यही रही है। मुक्तिमें सारूप्य मुक्ति अर्थात्‌ संपूर्ण रूपसे परमात्मामें विलीन 
होकर परमात्म-रूप बननेकी मुक्ति सर्वश्रेष्ठ है। भ्रनंत चित्सागरमेंसे अलग 


श्झडें वचन-साहित्य-परिचय 


पड़े हुए उसके अंशका अंतर्मे उसी में समा जाना अनिवार्य है! वचनकारोंने यही 
कहा है । 

वचन -- (४८) आकाशमें दिखाई देनेवाले इंद्र-घनुषको छिपनेके लिए सिवा 
आ्राकाशके दूसरा कौन-सा स्थान हो सकता है ? हवामेंसे खिलनेवाली आंधीका 
हवाके सिवा और किसीमें समा सकना संभव है क्या रे ? आममेंसे प्रस्फुटित 
होनेवाले स्फुलिंग सिवा श्रागकके और किसमें समा सकेंगे भला ? आदि- 
अनादिसे भी परे उम्त पर-वस्तुमेंसे उदित और रूपित होकर दीखनेवाले 
निर्जक्यको, विज्ीन होनेके लिये उस पर-वस्तुके अलावा और कौनसा श्राश्रय 
मिल सकता है श्रखंडेश्वरा ? 

टिपरण:--पर-वस्तुसे उदित रूपित, निरजेक्य--जीवात्मा । वस्तुतः वह 
निर्जेक्य है कितु जीवरूपसे विश्वमें दिखाई देता है । उसे छिपनेके लिये जहांसे 
झाया वहीं जाना होगा । उसको बिना परमात्माके दूसरा आश्रय स्थान नहीं है। 

(४६) सोनेके अनंत आभूषण पिघलानेसे जैसे सोना ही बनेगा, पानीसे 
बना हुआ हिम पिघलनेसे जैसे पानी ही बनेगा, चिन्मय वस्तुसे उदित होकर 
चित्‌-स्वरूप बना शरण उस चिन्मय वस्तुमें ही विलीन होकर परम शिवयोगी 


बना रे महालिग गुरु सिद्धेब्वर प्रभु । 
टिपण॒:--शरण आत्मा । आत्मगत वचन है । 


(४०) शून्य द्वारा शून्य वोया जाकर शून्यके ही फलनेकी तरह, शून्य 
शून्य रूपमें वढ़कर सर्वत्र शुन्य बना । शून्य ही जीवन है, शून्यही भावना है, 
अंतिम रूपसे शून्य शुन्यमें मिल गया है गुहेश्वरा । 

टिप्पशी:--सव शून्य ही है का अतुभव होनेपर जीव स्वयं शून्य हो जाता 
है यह इस वचनमें कहा है । 

(४१) अमर्यादित अनंतमें भापाको जहाँ कोई श्रोर-छोर ही नहीं मिलता 
वहाँ भला भावोंकों शब्दोंमें ड्रवोनेकी झावश्यकता ही क्या है ग्रुहेश्चरा । 

टिपरस:--इस वचनका ऐसा अर्थ किया जाता है कि जो अमर्यादे 
अनंतमें तन्‍्मय हुआ है वह भाव और भाषाके भी परे है । 

(५२) झ्राग लगनेपर कपूरके पर्वतका कोयला बनेगा क्‍या ? हेमके - 
शिवालयपर क्या घृपका शिखर रखा जा सकता है ? ग्रहेश्वर लिग जाननेपर 
पुनः स्मरण कंसे ? 

टिपरणी:--लिंग>्परमतत्वका वोधचिन्ह । मुक्तस्थितिमें स्मरण भी 
अ्रसंभव है । सव एक होनेपर भला कौन किसका स्मरण करेगा ? साधक 
और साध्यकी अंद्वेतावस्था दर्शाई है । 


(५३) ढंझ दिद्या, पृथ्वी, आकाश, ऐसा कुछ भी नहीं जानता मैं। मैं 
॥ 


मुक्ति ही सानव जीवनका उद्देइय है श्ण्श्‌ 


नहीं जानता तुम्हारा “लिप मध्ये जगत्पर्वम्‌”, मैंतो केवल लिग-स्पशेके आनंदें 
“शिव-शिव रट रहा हूँ। पानीमें पड़े ओलेकी तरह भिन्‍न भावके बिना शिव- 
शित्र कह रहा हूँ कुडलसंगमदेव । 

टिपरणी:--”लिंग मध्ये जगत्सवेम्‌”-- “सारा विश्व लिगमें है” का भाव । 


(५४) न मैं हुँ न तू है; न स्व है तपर है; नज्ञात है न अज्ञान है, 
न अंदर है न बाहर कूडल संगमदेव शव्दका काम नहीं है । 


टिप्पणी:--उस स्थितिमें सामान्य मनुष्योंमें पाये जाने वाले ज्ञान-अज्ञान 
आदि द्वंदरभाव नहीं होते । वह स्थिति निर्द्ढ्व है । 

(५५) तन नष्ठ हुआ, मन नष्ट हुआ, स्मरण नष्ट हुआ, भाव नष्ट हुआ 
ज्ञान नए हुआ ; इन पांचोंमें मैं स्वयं नष्ट हुम्रा। इस महानाशमें तू भी नष्ट 
हुआ । कलिदेवदेव नामका शब्दमात्र है. “निःशब्द ब्रह्ममुच्यते !” 

टिपरण:--उस स्थिंतिमें प्रत्येक प्रकारकी संवेदनशीलता नष्ट होनेके 
बाद, भगवानकी कल्पना भी नहीं रहती । चित्त मौन हो जाता है। वह मौन, 
'निःशब्द ही परात्पर सत्य है । 

(५६) शरीर लय हुआ था, मन लय हुझा था, भाव लय हुए थे, काम- 
'नायें लय हुई थीं केवल निज ही रहा था । मैं सीमित शून्यमें कलिदेवदेव्में 
विलीन होकर बिना जड़करे वृक्षकी तरह रहा था । 

(५७) सव प्रकारसे प्रेमीको अपना वनाकर जो मिलन हुआ उसका 
वर्णात कहने-सुननेके लिये शब्दही नहीं मिल पाये'** 

(५८) शब्द निःशब्द हुए थे कूडल संगसदेवमें विलीन होकर अल्लम प्रभुके 
चरणोंमें सब विलीन हो गया था । 

विवेचल--ऊप रके वचनोंका विपय संकुचित व्यक्ति-भावका संपुर्णा विलय 
और विशाल विश्व-भाव, अ्रथवा परमात्म भावमें एकत्व प्राप्तिका अनुभव है ! 
वस्तुतः मैं, अथवा स्व, का भाव संपूर्णातया नष्ट होनेसे वह स्थिति अवर्णनीय ही 
होती है । वह परमानंदकी स्थिति होती है । वह स्थित्ति पूर्ण सत्य ज्ञानकी है । 
' इसलिये उसके विषयमें उज्वल प्रकाश बोध होनेकी वात कही गयी है । रूपक 
'से ही स्थितिक्रा वर्णन करना संभव है। कहीं कहीं पति-पत्नीके संगसे उसकी 
: तुलना करके वर्रान किया गया है। ह 

(५६) भरे ! चंद्रसे निकली चांदनी उसीमें विलीन होकर जैसे चंद्र ही हो 
'जाती है, जैसे सूर्यकी किरण सूर्यमें ही विलीन होकर सूर्य ही हो जात्ती है 
अग्निसे उत्पन्न होने वाली कांति अग्निमें विलीन होकर अग्नि ही हो जाती 
है, दीपकसे प्रकट होने वाला प्रकाश दीपकर्में ही मिलकर दीपक हो वन जाता 
हूं, समुद्रके जलसे बननेवाली नदी समुद्रमें गिरकर समुद्र वचन जाती है, उसी 


श्प्द वचन-साहित्य-परिचय 


प्रकार परशिव, निरवय शून्य मूतिका संग वसवण्णकी चिद्रुप रुचि तृप्तिमें शुद्ध 
सिद्ध-प्रसिद्ध होकर, सदाकी भांति गृहेश्वर लिग प्रभु नामके उभय नाम मिटा 
करके, सच्चिदानंद, नित्य परिपूर्ण अविरल, परशिव निरवय शून्य मूर्ति संग 
बसउण्णकी चिट्रुेप रुचि तृप्तिका, पादोदक प्रसाद होगा। बिना हुए रहेगा क्या 
चन्न बसवण्णा ? 

ट्पिणी:--शुद्ध सिद्ध प्रसिद्ध प्रधाद-इन्द्रिय, विषय और उसके साधनोंके 
सामान्य स्वाभाविक गुण दुर्वत्तनोंसे युक्त होते हैं। यह सब दोष विकालः 
देनेसे उन साधनों हारा होमेवाला सेवन तथा भोग प्रसाद-सेवन अथवा यज्ञ- 
मय हो जाते हैं। ऐसी स्थितिमें वह प्रसाद शुद्ध, सिद्ध, प्रसिद्ध कहलाएगा। 
इस विषयमें और अधिक अध्ययन करनेकी इच्छा हो तो : “संग वसवेश्वरन 
वचन इस पुस्तकको देखना चाहिये । इंस वचनका आशय “मुक्ति ऐक्य रूपकी 
है और योग्य मार्ग का अवलंब किया गया तो वह प्राप्त होकर रहेगी” ऐसा” 
किया जाता है । 


(६०) सब इंद्वियोंमें विकार उत्पन्त करनेवाले मनको खींच करके जो” 
रहेगा वही सुख पायेगा । पंचेंद्रियोंकी कामनाम्रोंमें उसे ड्रदाकर जो रहेगा वह 
दुःख पायेगा । वहिमु ख हुआ कि सारा माया प्रपंच है और अंतमु ख हुआ कि 
महान ज्ञान है और जो मनको आत्तमामें ही स्थित करेगा वही मुक्त होगा । 
मनोलय होनेसे सोमेश्वर लिगमें अभिन्‍न होगा । 


टिपरणी:--आत्मामें ही चित्त निरोध तथा चित्तका लय करना परम सुखी, . 
ज्ञानी, तथा मुक्त पुरुषका लक्षण है । 

(६१) परिचिम गिरिपर चित्सूर्यका उदय होता हुआ देखा । चारों ओरकाः 
अंधकार चारों ग्रोरसे मिटता हुआ देखा, दसों दिशाओं में प्रकाशके पुंजके-पुंज भरेः 
हुए देखे, सिकुड़े हुए सारे कमल पुष्पोंको खिलकर कभी न मिटने वाली सुगंध 
महकाते देखा। इस प्रक्ारका यह कौशल देखकर चकित हुआ अ्रखंडेश्वरा । 

टिपरणीीः-- परिचम गिरिका चित्सूर्य--चित्शक्तिका ज्ञान । सिकुड़े हुए 

कमल न्नयोग ग्रस्थोंमें वशित मूलाघार चक्र आदि ! 

(६२) प्रकाशमें दीखनेवाला वह प्रकाश एक महाप्रकाश था। प्रसादमें प्राप्त 
प्रसादिके परिणामके परमानंदको कैसे वर्णान-कर्ू ? कहाँ ढूँढूँ उसकी उपभा ? 
परमाश्रय ही अपने ग्राप कूडलसंगमदेव वना। चम्त वरवण्ण रूपी महा प्रसादि ! 
जो मेरे वाडमनसे अगोचर रहा उसकी उपमा मैं कहाँसे ला दूं ? 

टिपरणीी -महाप्रकाश-- दिव्यज्ञानका प्रकाश । 

(६३) वाइ्मनसे ग्रगीचर उस अप्रतिम लिंगसे मिलकर अचलानंदमें मग्न 


मुक्ति ही मानव जीवनका उद्देश्य है श्८७* 


ग्रनासकक्‍्तकों भाव ही नहीं । भाव न होनेसे ज्ञान भी नहीं । ज्ञान न होनेसे 
सण्णवसवण्णभ्रिय लिग भी नहीं, नहीं ठहरो !! 

टिप्पणी:-- यहाँ केवल ऐक्य स्थितिका वर्णन है। 

(६४) भरे रे प्यारे !! तुमसे मिलनेके पहले कुछ भी नहीं दीखा; मिलनेके 
बाद और भी नहीं दीख पाया । मिलनेके सुखमें मैं, तुम, सब कुछ भूल गया 
कपिलसिद्धमल्लिनाथेया । 

(६५) प्रियतमसे मिलनेके उत्साहमें यही नहों समझ पाया कि मेरे सामने 
क्या है | प्रीतमसे मिलते समयभी अपने प्रीतमकों तनिक भी नहीं जान सका । 
ने अपनेको जान सका न उसको उररिलिगदेव । 

(६६) उसके मिलनका, उसमें डूब जानेका आनंद क्‍या कहूँ मेरी माँ ! वह 
न पूछना चाहिए, न कहना चाहिये, न सुनना चाहिय्रे; तब क्‍या कहूँ, केसे कहे 
मेरी माँ | ऐसा हुआ्आा मानो ज्वालामें कपूर मिला दिया। महालिगगजेश्वरके 
मिलनकी वात नहीं करनी चाहिए । 

टिपरण:--सती-पतिके संगेक्यको आत्क्मैयसे तुलना करके यह वचन 
कहा गया है | मिलनमें कोई दृतभात्र नहीं होता । वह स्थिति अवर्रानीय है । 

(६७) वृत्ति रहित चित्तको देखकर, धन-मन देखकर, उसे शब्दोंके सांचे 
में ढालकर दिलाया जाय तो वह छोटा हो जाएगा। वह सब न होनेका ही 
निःसंग है गुहेश्चरा । ह 

टिपण॒:--वह अनुभव शब्दोंसे व्यकतत करना असंभव है। जब उसे 
शब्दोंमें व्यवत करनेका प्रयास किया जाता है उम्रमें न्‍्यूनता भ्रा जाती है । 

(६८) अंतरंग, बहिरंग, आत्मरंग, एक ही है देख ! आरुड़का कूडल- 
संगमदेव स्वयं जानता है । 

(६६) स्नेहके सुश्रकों दर्शबके सुखने निगला था। उस दर्शनके सुख्को 
मिलन सुखने निगल लिया, उस मिलन सुखकों आलिगन सुखने निगला तो 
आालिगन सुखको संग सुखने निगला, उस संग सुखको समरस सुखने निगला 
तो समरस सुखका परवश सुखने निगला ! वह परवश सुख कडलसंगमदेवः 
ही जानता है । 

टिप्पण:--समरस सुख विलय सुख । 

(७०) निर्मूल हुआ, अहा ! निरालंव भी हुआ । निरालंव होकर शांत 
भी हुआ्ना। और पुषण्पका फल दिखाकर शून्यसे मिला, शून्य निःशून्य हुआ था 
तब, शून्य निःशून्यमें विलीन होकर श्रात्मसुख प्राप्त किया है मैंने संगय्यमें 
निःशून्य होदर । 

(७१) पड्चक्र-वलयमें "में” सेलता है, वहुरूप भ्रूमव्य मंडल, हृदय-कमल- 


श्ध्प बचन-साहित्य-परिचय 


मध्यके अव्जस्वर सरिपुरकपर “मैं” खेलता है, अ्रनेक रंग रूपमें जलनेवाली 
ज्वालाप्रोंमें कपूर बनकर “मैं” खेलता है, वहुरूप एक हो करके वसवण्ण प्रिय 
होकर । 

टिपरण--पड्चक्र-- यूलाधार, स्वाधिष्ठान, मण्िपुरक, श्रनाहत, विशुद्धि, 
और शआ्ाज्ा नामके, ज्ञान-तंतुश्रोंके छः केन्द्र । उन्हें नाडिचक्र भी कहते हैं। 
अव्ज स्वर>-अनाहत घध्वति, बह ध्वनि शरीरमें अपने आप होती है। “मैं” का 
अर्थ जीवात्मा अथवा आत्मा । सब वातोंसे अलिप्त रह कर आत्मा शरीरमें 
संचार करती है यह इस वचनमें कहा गया है । 

(७२) आप सुखी होने पर न चलनेकी श्रावश्यकता है न बोलने की तथा 
न पूजा-अर्चा करनेकी श्रावश्यकता है न खाने पीनेकी श्रावश्यकता है रे 
गुहेश्वरा । | 
टिप्पण:--आत्म-तृप्ति होनेपर अथवा मनुष्यके एक वार आत्मकाम हो 
जानेपर सुख्ष-प्राप्तिकी दोड़-धूप समाप्त हो जाती है। “आवश्यकता” रूपी 
भावका अतिक्रमण करके वह लीला-विहारी हो जाता है । 

विवेचन --इस अध्यायके प्रारंभमें मुक्तिके प्रकारोंका विवेचन किया गया 
है | अव विदेह मुक्तिसे सम्बन्धित वचन आते हैं। उपनिपद्‌ कालसे जन्ममरण 
रहित मुक्ति ही मानव-जीवनका आत्यंतिक ध्येय. माना जाता रहा है । यह 
भारतीय विचारकोंकी परंपरागत धारणा है। वचनकारोंने भी इसको स्वीकार 
किया है । 


(७३) जनमने वाला मैं नहीं, प्राप्त करने वाला भी मैं नहीं, क्या कहता 
है ? यह कंसे होता है ? सत्यको जाननेके बाद भला कैसा जनम और कंसी 
प्राप्ति गृहेश्वरा । ह 

(७४) सत्य ज्ञानके वाद चितन नहीं, मृत्यु विजयकी महानतामें, सत्य- 
दर्शनकी महामहिमामें, परात्परमें विलोन होनेके परिणाममें, शून्यमें विलीन 
होनेकी पूर्णातामें गृहेश्वर सह रूपसे लिगमें प्रवेश करके स्थिर हो गया । 

(७५) मनके अ्रतिम नोकके अग्रविदुके उसपार स्मृत-स्मरणसे जनम- 
मरणका चक्र रीक करके उदय होनेवाले ज्ञान-ज्योतिके करोड़ों सूर्योके 
अंतिम छोरका अतिक्रमण कर, स्वानुभवोदयके ज्ञानशून्यतामें छिपे शून्यकों 
क्या कहूँ गृहेदवरा । हे 

: (७६) पुराने संचित कर्म मिट गये थे। अ्रव तेरी कृपासे मेरा पुनः जन्म 
नहीं है, तू ही जानता है अपने बच्चेको क्डलसंगमदेव । 

(७७) झागमें जलनेवाले कपूरकी राख होती है क्‍या रे ? दूर .शुन्यमें 
दिखाई देनेवाले मृग-जलमें भी कहीं कीचड़ होता है ? वायुमें विलीन सुगंधका 


मुक्ति ही मानव जीवनका उद्देइय है १८९ 


भी कभी निर्माल्य (क्षय) होता है क्या ? तुमने पास आकर मुझे गले लगाया 
तो भी क्‍या मुझे पुनः जन्म मरणका वंघन है ? कूडलसंगमदेव अपने चरणरोंमें 
ही मुझे स्थिर करलो रे ! 

विवेचन--पूर्णों ज्ञान होनेपर कर्म-बीजोंका नाश होता है, उससे पुन्जन्मः 
नहीं होता । जन्म-मरणका चक्र रुकता है । जन्म-मरण रहित होते ही विदेहमुक्ति 
कहलाती है । कितु यह देह रहते हुए भी वैसा ज्ञान हो सकता है। वसा पूरों 
ज्ञान होने पर, देहपात होनेतक मनुष्य जीवन-मुक्त कहलाता है । यह सबसे महाच्‌ 
स्थिति है । वह संसारके सव काम करता है कितु वह कोई काम किसी आशा- 
से नहीं करता । उसको कमं-फलकी आशा नहीं होती क्योंकि उसको जो कुछ 
प्राप्त करना था वह सच प्राप्त करके वह आप्त-काम वन जाता है। उसका 
तन-म्न-प्राणु सत्र आत्ममय बना रहता है, इसलिये वह सदा-सवंदा पूर्ण तृप्त 
रहता है । उसके कमं-बीज जले हुए रहते हैं। जैसे जले हुए बीजोंकी फसल- 
नहीं होतीं वैसे उनके कर्मवंधनकारक नहीं होते । वह निरपेक्ष होता है इस 
लिये निलिप्त भी | उप्तकी सब इंद्रियाँ कार्यरत रहती हैं कितु उसका चित्तः 
सर्देव परमात्मामें स्थित रहता है । वह स्थिर-मति होता है । कोई भ्रम उसको: 
नहीं छूता । मरनेके बाद मुक्ति मिलती है यह कल्पना भ्रामक है। जीवन्मुक्त- 
होना ही मुख्य है । उसीको सहज समाधि कहते हैं । यदि यह वात सध गयी: 
तो और बातें अपने श्राप हो जाती हैं। इसलिये जीवन-मुक्ति, अथवा सहज- 
समाधि अथवा समरसपद यही जीवनका परमसाध्य है । 

वचन--(७५) खंडित भाव मिटकर अखंड पर-ब्रह्ममें समरस भला क्रिया-- 
कर्म, ध्यान-मौन, नित्य-नेम क्या रहा ? मूति और प्रतीकोंकी पूजा कैसी ? 
और ज्ञानका व्यवहार क॑ंसा ? यह सब विस्मरण श्रर्थात्‌ अज्ञानके भिन्‍न-भिन्‍न- * 
परिमाणकी प्रतीतिके अलावा अविरल समरस सौख्यका लक्षण नहीं है रे !. 
यह जानकर, सब प्रकारके तुच्छ संकल्प, विपरीत भ्रांति छोड़चर और केवल 
ज्ञानको ही श्रपता ठौर समभकर देह रहनेपर भी विदेही बना हूँ श्रखंडेश्वरा ।. 

टिपरणी:--सहज समाधिमय समरस जीवनमें क्रिया कं का कोई स्थान 
नहीं है । यह क्रियाकर्म समरस जीवनके झभावका द्योतक है । यह- सब व्यथ 
है | शुद्ध ज्ञाव ही अपने आपको जाननेका साधन है । 

(७६) किया हुआ कर्म न जाननेवाला भक्त, मिला हुआ मिलन न जानमे-- 
वाला भक्त, कर्म श्लोर मिलनके बंधन और अनुभूतिके परे जानेके वाद, निःसंग, 
निःसीम, निदेहि निराभार नित्य-मुक्त-भक्त सत्यमें विलीन हो जाता है महालिग- 
गुरु सिद्धेइचर प्रभु । 


(८०) शरीरके तुमसे आलिगित होकर महालिंग.होनेके वाद पुनः कहाँसे 


नीरज 


१६० चचन-साहित्य-परिचय 


आया वह शरीर ? मनके तुमसे आलिगित होकर घन होनेके अनंतर पुनः कहाँसे 
आएगा वह मन ? प्राण तुझसे मिलकर महाप्राणके चरणोंमें समरस होनेपर 
भला वह प्राण कहाँसे आएगा ? इस प्रकार यह तीमों लिगमें निर्लेप होकर 
मनकी आँखोंसे भी ओकल होकर रहेंगे यह वात कूडल संगय ही जानता है । 

(८१) अ्रनन्त साधनोंका अ्रभ्यासकर गुरु अपने शिष्योंकरों सिखाना छोड़ 
'कर क्या स्त्रयं सीखने लग सकता है ? अखंड परिपूर्ण ब्रह्मसे मिलकर शूस्य 
बना हुआ शिवशररण अनेक सत्करार्य करने परभी वह लोकोपचार, लोक-शिक्षा 
तथा लोक-हितके लिये ही करेगा न कि उसका फल पानेके लिये । यही कारण 
है कि शिवर-शरण कितने ही कर्म करनेपर भी घृतलिस जिव्हाकी तरह स्देव 
पनिलेंप होकर रहता है अ्रखंडेश्वरा । 

टियरण्री:--जीवन-मुक्त जो कर्म करता है वह सव लोक-हिंत और लोक- 
पशिक्षाके लिये करता है। उसको किसी प्रकारके फलकी अपेक्षा नहीं होती । वह 


सम्पूर्णतया निष्काम कर्म करता है । निरपेक्ष रहता है इसलिये निलिप्त भी होता है। 


(८२) बिना किसी संगका निर्जक्य संसारमें रहकर भी बद्ध नहीं है । 
भटककर भी दोपी नहीं है, चाहिए, नहीं चाहिये, हाँ या ना इत्यादि भावसे 


परे होकर अग्नि-शिखासे आलिग्रित कपूर-पर्वतकी तरह मिट करके रहता है 


'चह चन्न संगयमें लिगेक्य । 

(5३) अमिष्ट होते पर भी अ्रमित मनके व्यवहार रहें ऐसा शिव-पथ मैं 
नहीं जानता; नहीं जानता; गुहेश्वरको जानतेके वाद लोक व्यवहारकी गति मैं 
नहीं जानता, नहीं जानता । 

टिपरणुर:--जवब चित्त अन्य विषयोंमें रहता है तव वह भगवानको भूलता 
है और जब समाधि स्थितिमें परमात्मेक्य होता है तब विश्वको भूल जाता है । 
यह विश्व ही परमात्मछूप है इसका अ्रनुभव होकर व्यवहार करनेसे सहजसमाधि 
अर्थात्‌ समरसक्‍य सिद्ध होता है । 

(८४) मरकर पैदा होते हुए ध्वस्त होनेवाले सब देव-लोकको जांते हैं 
यह भाषा सुनी नहीं जाती । मरनेके पहले श्रपने आपको जान लोगे तो परमा- 
त्मा प्रीति करेगा भ्रुहेश्चरा । 

(८५) मरनेके भ्रनन्तर मुक्ति मिलेगी इस आश्यासे भगवानको पूजोगे तो 
"भला वह कव कया देगा ? मरनेके पहले उसके लिये व्याकुल रहो तो स्वतंत्र 
“होकर, समरसेक्यको प्राप्त करोगे भर उससे श्रभिन्‍्त होकर रहोगे ग्रहेइवरा । 

(८६) टाटके कपड़ों और कंदमूलाहारके कुटिल तंत्रके कपट-योगको बंद 
“करो वाबा ! शरीर-समाधि, इंद्रिय साधनोंकी समाधि, और जीव-समाधि, यह 
योग नहीं है रे ! केवल सत्य-समाधि ही सहज समाधि है गुहेश्वरा । 


मुक्ति ही मानव जीवनका उद्देश्य. है- १६१ 


टिपरणरी:-- सहज समाधिका श्रर्थ है सब प्रकारके प्राप्त कर्म करते हुए 
'चित्तको परमात्मामें लीन रखना । 

(८७) हमारे लिए मृत्यु नहीं है, मृत्यु क्या है यह हम जानते भी नहीं । 
“जिसे मृत्यु कहा जाता है वह मृत्यु नहीं है। अंगोंमें उदय हुए लिगेक्यकों सिद्य 
उस्त लिगमें विलीन होनेके दूसरा स्थान ही कहाँ है? कूडल संगमदेवकी 
शरण जातेके वाद लिंगके (सत्यक्रे) हृदयमें प्रवेश करनेके पहले शान्त 
होनेवालोंको मैंते नहीं देखा । ह ' 

(८८) श्राचारोंमें हुवकर तू जीवन मुक्त है। अन्तरंगमें सब प्रकारके ज्ञान 
का भान होने पर भी तू जीवन-मुक्त है। समपित शान्तिमें विलीन होकर रहनेसे 
तू जीवन-पुक्त है । “मैं मुक्त नहीं हूँ” ऐसी उपचारकी भाषा रहने दो । शून्य 
अ्म दर करके, संसारकी पोशाकको फाड़कर फेंकनेकी बात अपना ग्रहेश्वर 
जानता है | तू अपनी बात मुभसे छिपाएगा संग बसवण्णा | 

टिपरणीः:- अश्रल्लमप्रश्नु एक महान वचनकार थे । दूसरे एक वचनकार 
संगवसवण्णने जब कहा, 'मैं मुक्त नहीं हूँ” तब अल्लम प्रश्ुने ऊपरका वचन 
'कहा । ह 

विवेचनत--मुक्ति मनुष्यक्री-अथवा चित्तकी एक विशेष स्थिति है, कोई स्थान 
नहीं। स्वाश्रित, निरालंव, ग्रानन्‍्द-स्थिति, श्रथवा निर्मल निज-सुखानु भूति ही मुक्ति 
है । सचमुच ऐसी स्थिति रही तो और दूसरी मुक्ति ढूंढनेकी क्या श्रावश्यकता ? 
ऐसे आरनंदका अल्पांश भी मुक्तिके आ्रानंद-सा ही है । ध्यान-समाधि, भाव-समाधि, 
कर्म समाधि, आदि समाधियाँ मनुष्पकी वृत्तियाँ हैं | वृत्ति क्षरिक होती है और 
स्थिति जीवनका स्वभाव | वृत्तियाँ उस स्थितिकी ओर इंगित करती हैं जो 
मुक्तिके आनंदका प्रतीक हैं। इस अध्यायमें आए हुए वचन मुक्तिके अनेक 
प्रकारका विवेचन करनेवाले हैं । जब एक वार मुक्त-स्थितिका परिचय देनेवाली 
चूत्तियाँ जागृत होती हैं, उनका अनुभव होने लगता है तव साधक उन वैृत्तियों- 
को स्थिति रूप वनानेके लिये तीतज्रतम साधना करने लगता है क्‍योंकि उस 
ग्रानंदसे वह बड़ा प्रभावित हुआ रहता है। प्राप्त दृत्तिके क्षशिक आनंदको 
स्थायी बनालेनेकी तीत्र व्याकुलता उत्पन्न होती है, जिससे प्रेरित होकर 
सावक अपनी साधनाको तीन्रतम करनेका प्रयास करता है । 


वचन-- (५६) जहां देखूँ तू ही तू है मेरे स्वामी ! जहाँ स्पर्श करता हूँ 
सू ही तू है मेरे नाय ! जहाँ भावना करता हूँ तू ही तू है रे! सर्वत्र तेरे ही 
प्रकाशसे श्राच्छादित हुमा है जिससे श्रव “मैं” और “तू” का भेद ही नहीं 


रहा अजखंडेइबरा । 


(६०) सत्र कुछ त्याग करके चाहे जब कंलास जाऊँगा कहते हों ! तो 


श्ध्र वचन-साहित्य-परिचय 


क्या कैलास देनिक्त पारिश्रमिक है ? न पीछेका भाव त आगेका विचार, अव- 
सर आते ही शरखप्रिय अ्रमलेश्वरलिग जहाँ है वहीं कैलास है । 

टिपररी:--किसी कर्मके फलस्वरूप मुक्ति नहीं मिल्नती। उसके लिये 
सतत साधनाकी आवश्यकता होती है । 

(६१) क्षुबा, पिपासा, शोक, मोह, मद, मत्सर, आदि षड्वर्गके विना रह 
सकता है, नाऊहूं, सोह्म्‌, को5हम इन भावोंसे रहित होकर रह सकता है, अष्टः 
विधान और पोडशोपचारके विना रह सकता है, जिस तरह कपूर, पअ्रग्ति 
संयोगसे मिटक्तर अगर्ति बन जाता है उसी प्रकार लिगका स्मरण करते-करते' 
अ्रव वह अपने आप लिगहूप ही वन गया है निज लिगेक्यकी भावना करते ही 
महालिग गुरु सिद्धेश्वर प्रभु । 

(६२) न अंतरंगमें कोई भाव दीखता है और न बहिरंगमें ! इत दंद्ोंको 
खोकर अपने आपमें सहज बन गया है देख ! न अंतरंग है न बहिरंग, केवल 
एक रंगमें देख कूडल संगमदेव अपने शरण आए हुएको । 

(६३) “मैं” “मैं” रूपी अहंकार खोकर स्वयं ज्ञानावंद होनेके बाद, 
अपनेसे अन्य कोई एक है, ऐसा न देखने को है व सुननेको, न जाननेकों भी कुछ 
है । झनादि, अविद्यामुल चराचर मायाजाल समाप्त हो यया था। श्रव और क्या 
कहना-करना रहता है निरजेक्य-को ? विषय-विषयी नामके भाव लुप्त होकर दूंढ्व 
भावके मिटजानेसे तनिज गुरु स्वतंत्र सिद्धेश्वर ही अपने आप स्वतंत्र हो गया । 

टिपरणु। -यह कंवल्यकी अद्वेत स्थितिका वर्सन है। दूसरा कुछ भी ने 
होनेसे विषय ज्ञान किसको कहते हैं यह कहते के लिये भी कोई स्थान नहीं रहा है। 

(६४) शरणोंके सात्विक वचन भूठ हैं क्या ? नहीं-नहीं वह सत्य हैं। 
सत्य हैं वह | अंतरंग ही देवलोक है भर वहिरंग ही मृत्युलोक । इन दोनों: 
लोकोंसे परे जब हम रहते हैं तव इन दोनों लोकोंमें आप ही रहें गुहेश्वरा । 

टिपरणी:--एक वार वसवेश्वरके धर पर आये शैव संन्‍्यासी प्रसाद-ग्रहण 
अर्थात्‌ भोजन करनेके लिये बेठे थे। बसवेश्वर और अल्लम प्रभुकों वहाँ 
आनेमें कुछ विलंब हुआ जिससे अन्य शैव संन्‍्यासियोंकों क्रोध आया । उन्होंने: 
क्रोवसे कहा “इन्हें इह-पर दोनों नहीं मिलेगा !” तब भ्रल्लमप्रभुने इसी वचनसेः 
बसवेश्वरको शांत किया । यह आत्मस्थिति है, द्वंद्वातीत स्थिति है । ॥ 

विवेचन--श्रव स्वर्गसुख और मुक्तिसुखका विभाजन करके दिखानेवाले 
कुछ वचन देखें | स्वप्नानंदमें और विद्रानंदमें जितना अ्रंतर है उतना ही अंतर 
स्वर्ग-सुखमें श्रौर मुक्ति-सुखमें है ऐसा कह सकते हैं । स्वर्ग-सुख एक प्रकारका 
सूक्ष्म विपय-सुख ही है, इससे अधिक कुछ भी नहीं । वह सत्कर्म करने पर प्राप्तः 
होता है । कितु 'मुक्ति-सुख केवल ज्ञान-निष्ठासे प्राप्त होता है । स्वर्ग-सुखः 


मुक्ति ही मानव जीवन का उद्देश्य है श्६३ः 


पुण्यका क्षय होनेके वाद समाप्त होता है इसलिये इसे शाइवतसुख अथवा अ्रक्षय' 
सुख नहीं कहा जा सकता । तव भला उसे मनुष्यका आत्यंतिक ध्येय कैसे कहा 
जा सकता है ? | 

(६५) अन्नदान, सत्ववचन, पानीयदान श्रादि सत्कार्य करके मरनेसे 
स्वर्ग मिल सकता है शिवेक्य नहीं हो सकता । जिन्होंने गृहेश्वरको जान लियाः 
है उन शररंगोंको इन सब वातोंका कोई स्वारस्य नहीं है । 

 (&६) जलाशय, मंदिर, शिवालय, धर्मशाला, यह सब पिछले कीचड़के' 
कदम हैं, कमंकांड श्रौर योग यह सब पुनः संसारमें लानेके सांधन हैं। श्रगले 
ग्रौर पिछले सारे सम्वन्ध तोड़कर गुहेश्वर लिगमें विलीन हो जाना चाहिये 
सिद्धरामय्या । 

टिपरण॒ी:--श्रोडुरामय्याने अनेक जलाशय, मंदिर आदि बनवाकर श्रमंत 
पुष्य प्राप्त करनेका प्रयास किया था। ऊपरके वचनसे अल्लम प्रभुनें उनको 
जानबोंध कराया और इसके वाद वह सिद्धरामय्य कहलाया ऐसी जनश्रुति है । 

(६७) में कायसमाधि नहीं चाहता, न जीवकी स्मरण-समाधि, न केलास 
नामका संसार ही चाहता हूँ न पुण्य-पाप नामका कर्म । तू मुझे यहाँ-वहां न 
खींचकर केवल अपनेमें ही स्थिर करले निष्कलंक मल्लिकाजु ना । 

(६८) इस सत्कार्यका यह फल है, इस फूलका वह फल है यह सब 
जीविका कमानेकी बातें हैं वावा ! यह सब पाप-पुण्यः खानेवाले कामिक हैं । 
स्वर्ग और नरक खानेवाले खाऊ हैं | जीवन, वस्तु, प्राप्त-संपत्ति सब कुछ 
परमात्माके चरणोंमें श्रपंण करनेवाला शिव-पुत्र है, अन्य सब जगन्मिन्न 
मृडदेवसोड्ड्ल । 

टिपरण॒:--जगन्मित्र, संसारको अपना मानकर संसारके पाझमें वद्ध । 
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विवेचन--पिछले अध्यायमें मुवितका वर्णृत किया गया है । इसःअध्यायमें:- 
वह मुक्ति अथवा थुक्तिका आनंद, अथवा शाइवत सुख जिन साधनोंसे मिंले-: 
सकता है उसका वर्शान करेंगे। ॥ 


मनुष्यका जीवन सामान्यतया विषयेंद्रियोंसे संबंधित सुख्ध-दुःरूसे: व्याप्त 
रहता है। उसको सुख-तृष्णा असीम रहती है इसलिये प्राप्त सुखसे दुःख ही. 
अ्रधिक प्रतीत होता है ! तृष्णा भी एक प्रकारका दुःख ही है । वयोकि उसंके 
पैदा होते ही दुःखका प्रारम्भ होता है । इसलिये मनुष्य सोचने लगता है कि 
इस प्रकारके सुख-दुःखका अत्तिक्रमस करके केवल चिरतन, निर्दोष, निरासंव 
सुखका ज्ञोध करना चाहिये भौर वह इस प्रयासमें लगता है । इसी सुंखको 
आत्म-सुख कहते हैं। वही जब नित्य होता है तब मोक्ष कहलाता है ।, वचन. 
कारोंने उसीको शिवेक्य, लिगेवय, निर्जेक्य आदि कहा है । रा 

इस मुक्तिका निरन्तर आनंद अथवा इसका किचितु-सा अ्रंश भी मनुष्यका 
निविवाद प्राप्तव्य है । सनुष्य जब यही अपना एक मात्र ध्येय होनेका निम्बय 
कर लेता है तब उसे प्राप्त करनेका प्रयास करता है। * 5 


“मैं पापी हूँ” “मैं दुःखी हूँ” “मैं छुद्र हें” “मैं. निर्बेल, हैं” | आंदि भावनाएँ 
भनुष्यके दुःवके कारणीभूत हैं। इस भावको नष्ट करनेके लियें,::“'मैं:शरीर 
हूँ” श्रथवा “मैं पतन हूँ” “में वृद्धि हैं” यह भाव नष्ट हो.कर -“म श्रात्मा हूं” 
"मैं चैतन्य स्वरूप हैँ” इन भावोंकी प्रतीति होनी चाहिये । यह ,प्रतीति ही 
स्वरूप-ज्ञान कहलाता है । वही जब प्रत्यक्ष होती है तव उसे साक्षेत्कार कहते: :: 
हैं। अर्थात्‌ मुक्ति ही श्रानन्‍्द है, और आनंद कैसे प्राप्त होगा..? : इस अईनका 
उत्तर है साक्षात्कारसे । इसीको वचनकारोंने अनुभाव, अनुभव-युक्त ज्ञान, प्रत्यक्ष. 
प्रतीति, आदि कहा है । श्रव देखें साक्षात्कार किसे; कहते: हैं.?. ०.० ० 

साक्षात्कारका अर्थ है आत्यंतिक सत्यका प्रत्यंक्षज्ञानं:.- जसे 
पदार्थोके सत्य-ज्ञानकों प्त्यक्ष-ज्ञान कहते हैं वैसे ही आत्यंतिर्क. सत्यके प्रत्यक्ष 
ज्ञानको साक्षात्कार अथवा अनुभाव कहते हैं ।- हम जैसे भ्राँख और कानसे रूप. * 
और शब्दका प्रत्यक्ष अनुभव करते हैं वैसे ही शुद्ध, निर्मल, : निरपेक्ष --भ्रन्त 
करणसे परात्पर सत्यका प्रत्यक्ष अनुभव कर सकते: हैं, थोौर ;इसीको. साक्षात्कार 
कहते हैं । जैसे सर्य प्रत्यक्ष दीखता है. :गरज॑नेबाले:बादलोंकी गर्जनों हमारे 
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कान प्रत्यक्ष सुनते हैं वेसे ही शुद्ध अन्तःकरणको उस परम सत्यका प्रत्यक्ष 
बोध होता है । यह प्रतीति स्फुरणात्मक होती है, इसलिये वह केवल तके- 
अधान बुद्धिको अगरम्य, शरीर शब्दातीत रहती है। यह प्रतीति जिसके हृदयमें 
सर्देवके लिये स्थिर हो जाती है वह पूर्ण साक्षात्कारी कहलाता है और वही 
'पूर्णानेंद सात्राज्यका स्वामी बन जाता है । 

... भनुष्यको साक्षात्कारसे अपना और परमात्माका संवंध क्‍या है इसका बोध 
हो जाता है । उसके श्रहुंकार आदि संकुचित भाव नष्ट होजाते हैं । अ्रहंकारसे 
उत्पन्न होनेवाले सब प्रकारके सुख-दुःख नष्ट होते हैं और जहां कहीं झ्रानन्द 
है उसका वह स्वामी वन जाता है । 

साक्षात्कार दो प्रकारका हो सकता है । एक नित्य और दूसरा श्रनित्य। 
कभी-कभी आाकाशमें क्षणभर चमकनेवाली विद्युत्‌की तरह “यही सत्य है” 
ऐसा जो क्षशिक अनुभव गश्राता है वह अनित्य साक्षात्कार कहलाता है और 
वही विद्युत सूर्य की तरह नित्य हो जाती है, निश्चल रूपसे रहती है तब नित्य 
साक्षात्कार कहलाता है | अनित्य साक्षात्कारसे मनमें छिपे हुए संशय सब नष्ट 
हो जाते हैं। 'यही सत्य है! ऐसा विश्वास हृढ़ हो जाता है । और साधक उस 
साक्षात्कारको नित्य करनेका प्रयास करने लगता है नित्य साक्षात्कारसे साधक 
कृत्तकृत्य हो जाता है। आनन्द-विभोर हो करके दंद्यातीत स्थितिमें रहने 
लगता है । 

अब हम साक्षात्कारके विषयमें वचनकारोंके अनुभवपूर्ण वचनोंको देखें । 

वचन--( ६१) अनंतकाल तक गिरि-ग्रुहादि स्थान पर जाकर तप करने 
वाला एक दिन गुरुकी चरण-सेवा करे तो क्या कम होगा ? अ्रनन्तकाल तक 
गुरुपुजा करने वाला यदि एक दिनत्त लिग-पूजा करे तो क्‍या नहीं चलेगा ? 
और अनन्तेकाल तक जंगम-तृप्ति करने वालेको कया क्षण भर शिव-शरणोंका 
'अनुभव पर्याप्त नहीं होगा कुृडल चन्त संगम देव । 

टिपण॒:-- इसमें साधन सोपान दिखाया है। वचनकारोंकी हृष्ठिसे तप, 
गुण्पूजा, जंगमपूजा, और अ्नुभाव उत्तरोत्तर श्रेष्ठ हैं । 

(१००) अनुभाव रहित भवित ज्ञान नहीं देती, अनुभाव रहित संग समरस 
सुख नहीं पहुँचाता, अनुभाव रहित प्रसाद जझांति नहीं दे सकता। अनुभावके 
विना और कुछ नहीं जानना चाहिये। अपनेमें निहित होने पर क्या “शिव- 
शरणोंका संग ही क्‍यों ?” ऐसा कहा जा सकता है क्या कूडल संगम देवा ? 
“उम्हारा अनुभाव शब्दोंका मंथन कहा जा सकता है ? 


(१०१) मेरी तम-रूपी संसार-बंधनक्ी आशा हूट छुकी थी। खोब- 


१६६, बचन-सहित्य-परिचय 


खोज कर दर्शन किया है, (तव) यह भ्रमजाल शून्य हुआ । नित्य निरंजन 
परंज्योतिका प्रकाश चमक गया । शुद्ध-सिद्ध-प्रसिद्ध शांत सल्लिकाजु व देवकी 
करुणासे बची ्ि 

(१०२) दूध-भातकी मधुरता कह सकते हैं, ब्रह्म भोजका आनन्द कह 
सकते हैं, कितु उनके सुख-स्पर्शका स्वानुभव ने कहना चाहिए न सुनना चाहिए। 
आकाशके स्पर्श संबंधके अंतर भला कौन-सा उपचार और व्यत्रह्र रहा ? 
कडलचस्तसंगय को जाननेके उपरांत जाननेके लिये और क्या रहा भला ? 

टियरणी:- आकाशका स्परश-सम्बन्धर- चिद्घनका श्रनुभव । 

(१०३) ज्ञानकी तृप्ति ही अनुभावका आश्रय है.। लिगके अनुभावसे ही 
तुम्हें देखा था । तुम्हें देखकर अपनेकों भूला प्रभो कूडल चन्तसंगरम देव । े 

(१०४) “मैं मरा” ऐसा कभी लाश चीखती है ? छिपाकर रखी “हुई 

इच्छा कभी नष्ट होती है ? जामुन लगाकर रखा हुआ दूध कभी पुनः मीठा 
बन सकता है ? क्‍या यह बात कभी मानी जा सकती है गुहेश्बरा ? 
टिपरणरी:-- अल्लम प्रभुने अक्कमहादेवीसे (बड़ी बहतको कल्नड़में श्रक्‍क ' 
कहते हैं तथा अपनेसे श्रधिक वयस्क स्त्रीको भी भ्रक्क कहते हैं ।) यह प्रश्न 
पूछे थे । अक्कमहादेवीने कहा, मुक्त पुरुष संसारमें विचरण करके भी श्रलिप्त 
रह सकता है । ह | 

(१०५) (अपनी) कांतिसे चौदह लोकोंको चमकाने वाला स्वरूप मेने 
देखा । यह देखकर शअ्राँखोंका क्षाम (दुभिक्ष) आज समाप्त हुआ । .सब पुरुषीं- 
की स्त्री होकर राज करनेवाली ग्रुर्देवीको आज मैंने देखा.3 मैं जगदादि 
शक्तिमें विलीन होकर बोलनेवाले परमगुरु चन्तमल्लिकार्जुन का. स्थान देखकर 
जी रही हूँ । 

(१०६) विश्वसे अभिन्‍त मंटपके, श्राकाशसे- अभिन्‍न छतका वैचित्य देखा 
व्यान विश्वातिर्मे सत्य, सत्य वामका एक दर्शन कर श्राकाशमें -उदय- होते, 
हुए गुद लिगेइवरकों अपने आप देखा । के जे | 

१०७) तुम्हारा दर्शन श्रनंत सुख है तो तुम्हारा मिलन परमसुख है । 
आठ करोड़ रोम कूपोंक्री आंखें बनाकर देख रहा था कूडल संगम देव । तुम्हें 
देखकर मेरे मनमें आ्रासक्ति पैदा हो गयी, मेरी आँखें प्रधोन्मी लित हो गई थीं । 

(१०८) वह वस्तु हाथमें लगी जो नहीं देखी थी। भ्रव श्रानन्‍्द से उससे 
खेलता हूँ । आँखें भर-भरके देखता हूँ। अपने मनको खेंचकर भवित करता 
हैं कडल संग्रेय तेरी । 

टिपण:--मनको खेंचकर--मनको इंद्रियासक्त होने व देकर । 

(१०६) स्मरणकी संपत्ति थी वह, मेरे ज्ञानका संमुंह था वह, भरे ! मेरा 
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थुण्य मेरी आंखोंके सामने श्राकर घर कर गया है, नित्यका प्रकाश है; भेरे 
व्यानकी बहार है निष्कलंकमल्लिकाजु ना तेरे शरणोंके श्री-चरणोंमें शतशत 
अणाम करता रहा हूं. 

(११०) पत्थरमें क्‍या भ्राग जल सकती है ? बीजमें कभी वृक्ष वोल सकता 
है ? जो नहीं देखा है वह कैसे बांदा जा सकता है गुहेइ्वरा तुम्हारा ठाव अनु- 
'भव-सुखी ही जान सकता है । 

(१११) अनुभावसे लिग पैदा हुआ था, उसी अनुभावसे पैदा हुझ्ला था 
जंगम, उसी अनुभावसे प्रसाद पैदा हुआ था, जिस शरीरमें वह अनुभाव है वह 
सदेव सुखी है गृहेदतरा । 

टिपणी :--अनुभाव-सत्यका प्रत्यक्ष ज्ञान, साक्षात्कार-जंगमूैव 
संन्यासी प्रसाद--ईश्वरकों समपित वस्तु । 

(११२) मनके नोकके छोरके उस पार स्मरण किये हुए स्मरणका रंग- 
रूप रहित चिन्ह देखकर पगला गया मां ! श्रन्तःकरणके श्रन्तरालमें प्रतिक्षण 
'निजजेक्य ग्रुहेश्वरमें विलीच हो झ्रानंदसे नाच उठा । 

(११३) मैं एक कहता हुं तो श्राप दूसरा ही कहते हैं, आप एक कहते हैं 
तो मैं दूसरा ही कहता हूं; क्यों कि मेरी और श्रापकी पटरी नहीं वैठती, जब पटरी 
ही नहीं बेठती तब अनुभावकी बात क्या होगी ? और अ्रनुभावकी बात न करने- 
वाले गुहेइ्वर यहाँ नहीं है रे चनन्‍्नवसव । 

(११४) वृक्षोंपर रहा तो कया श्रौर भिक्षासे संतुष्ट रहा तो क्या ? पहने 
हुए कपड़े उतारकर दिगंवर हुआ तो क्‍या और काल-रहित हुञ्ना तो क्या ? 
वेसे ही कर्म-रहित होकर निवृत्त हुआ तो क्या ? कूडलचन्नके अनुभाव-रहित 
मनुष्य कितना ही काल जिया तो क्या भर कुछ भी किया तो क्या सत्र व्यर्थ है 

(११५) अरे ! अनुभाव भ्नुभाव कहते हो, अनुभाव तो श्रूमिके अंदर 
छिपी संपत्तिकी तरह है रे ! अनुभाव तो बच्चोंका देखा स्वप्तसा है। अनुभाव 
क्या कोई कल्पना-सरंग है ? अनुभाव क्या वाजारका मसला है ? अनुभाव 
'रास्तेपर पडा हुप्रा कूड़ा है क्या? भ्ररे ! क्‍या है ? कहो न भाई ! हाथी तुम्हारी 
फोंपड़ीके छज्जपर आानेवाला है ? जहां बेठे वहां गोष्ठी, जहां गए वहां प्रवचन 

ओर दीक्षा-दाच, जहां खड़े रहे वहां सत्संग श्लौर अनुभाव, ऐसे इन कुत्ते और 
सुप्नरोंको दया कहूं मैं कूडलसंगम देव । 

(११६) अनुभावकी बातें करनेवाले भाइयो ! कहां वह अनुभाव और 
कहां तुम, हटो मेरे भाइयों ! श्रनुभाव तो आत्म-विद्या है, मैं क्या हूं यह दिखाने 
वाली वस्तु है, अनुभाव भ्रपने अंतःकरणमें होता है, अनुभावको न जानकर 
शास्त्रमें रटे हुए शब्द जालोंको फैलाकर जो नहीं देखा है उसका लेन-देन करने- 
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वाले मेरे भाइयो ! कहां तुम श्रौर कहां स्वतंत्र सिद्धलिगेंबवरका अनुभाव ; 
हुटो भाई हटो यहसे ! | 

विवेचन -ऊपरके वचनोंमें अनुभाव श्रर्थात्‌ साक्षात्कारके अलग-अलग 
पहलुझ्नोंका सुन्दर विवेचन किया है। उसकी व्याख्याकी है जैसे--“अनुभावका 
अर्थ आत्म-विद्या मैं क्‍या हुं" यह दिखानेका प्रयथल-आादि । जप-तप, पूजा, 
नमस्कार आदिसे अनुभाव श्रेष्ठ है। वही भक्तिका आधार है । ज्ञानका भ्राश्रय 
है। सबका मूल है। क्योंकि विना साक्षात्कारके यह सव व्यर्थ है। अनुभावी 
लोग उस विषयमें परस्पर चर्चा करके आनंदित हो सकते हैं । कितु जहां गए 
वहां उसकी चर्चा करना व्यर्थ है। ऐसा नहीं करना चाहिए । साक्षात्कार प्रकाश 
रूप है। बह अपने अ्रन्तःक रणका प्रकाश है, संचित पुण्य-फलका प्रतीक है, वह - 
अपनी अंतर्ज्योत्ति हैं। शब्दोंमें उसका वर्णान करता असंभव है आदिसब बातें 
ऊपरके वचनोंमें स्पष्ट कही हैं । 


साक्षात्कारीकी स्थिति 


विवेचन--पिछले अध्यायमें कहा गया कि सज्जनोंकी निर्मल मनोशभूभिमें, 
'सत्य-ग्राहक विशुद्ध अंतःकररामें आत्यंतिक सत्यका प्रत्यक्ष श्रनुभव होता है । 
इस श्रध्यायमें हम देखेंगे कि ऐसे श्रनुभव प्राप्त अ्रनुभावियोंकी स्थिति कैसी 
रहती है । साक्षात्कार किये हुए अनुभावी कैसे होते हैं । सत्य-प्रकाश रूप होता 
है, अवरशनीय होता है, आ्रानंददायक होता है। सत्यक्रा साक्षात्कार होनेसे 
साक्षात्कारीका भ्रथवा श्रनुभावीका अहंकार मिट जाता है। उसका “मैं एक 
व्यक्ति हूं” यह भाव नष्ट हो जाता है, “में, विश्वात्माका ही एक अंश हूं” यह 
"भाव जागृत होता है । उसके सव संशय नष्ट हो जाते हैं। वह स्थिरमति होता 
है, अपनेको परमात्माका यंत्र मानकर, श्रथवा किसी कामका निमित्तमात्र 
बनकर, देवी स्फूतिसे, परमात्माका संकल्प जानकर कर्म करता है। प्रत्येक 
मनुष्यका प्राप्तव्य यही है। यही मानवी जीवनकी सर्वोच्च स्थिति है । स्थिर 
और चिर साक्षात्कार मुक्तिका लक्षण है । उसी स्थितिमें मनुष्यको शाश्वत सुख 
प्राप्त होता है। तभी साक्षात्कारीको अपने जीवनमें परमात्माके अ्रनन्त विभुत्व, 
अनंत गुणत्व तथा अनंत शक्तित्वक्री प्रतीति होती है श्रथवा अनुभावी प्रत्मेक 
क्षणमें उसीमें लीन रहता है । तब वह सच्चिदानंद, नित्य परिपूर्ण परमात्माकी 
प्रेरणासे वरतता है । जब किसी व्यक्तिका श्रहूं भाव पूर्णुरूपसे नष्ठ हो जाता है, 
तब वह द्ंद्ातीत अथवा त्रिगुणातीत अ्रवस्थाका अनुभव करता है | 

श्रत्यंत कोमल दुध-मुंहा बच्चा अथवा नदी, नाले, गरजनेवाले बादल 
चमकनेवाली विद्युत्‌ वबहनेवाली हवा आदि प्राकृतिक शक्तियां जिस सहजभावसे 
बरतती हैं, अथवा स्फुरण प्राप्त कवि जैसे निरंहकार होकर, लीलाभावसे 
काव्य लिखता है; वसे ही, साक्षात्कारी श्रपनेको परमात्माका यंत्र श्र पर- 
मात्माको यंत्रचालक मानकर वबरतता है । ऐसे ही अनु भावीको सिद्ध कहते हैं । 
वही साक्षात्कारी, अनुभावी, सिद्ध, मुक्त, अथवा सत्यसे समरस प्राप्त, निर्जेक्य 
कहलाता है । 

वह वाह्य इंद्रियोंसे कोई काम क्यों व करें उसका अंत्तरंग प्रमात्मामें लीन 
रहता है । इसलिए उसका जीवन यज्ञमय-सा रहता है श्रर्थांत्‌ वह जो बोलता 
है, सुनता है, खाता है, करता है, वह सव परमात्माकी ही प्रेरणासे । उसीकी 
प्रेरणासे उसका जीवन चलता है। बाह्य सुख-दुःखसे उसका अंतःकरण 
अलिप्त रहता है | पाप-पुण्य उसके पास नहीं श्राते । 
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मुक्त और साक्षात्कारीका क्‍या संबंध है ? यह भी एक प्रश्न श्रात्ता है। 

यदि हम॑ साक्षात्कारको फूल समझें तो मुक्तिको फल समझ सकते हैं । साक्षा- 

7र मुक्तिकी पहली सीढ़ी है । मुक्ति साक्षात्कारका परिणाम है। 
साक्षात्कारी परमात्मामें सदेव लीन रहता है श्रर्थात्‌ उसमें समरस रहता है । 
अब देखें इस विषयमें वचनकारोंने क्या कहा है । 

वचन - (११७) “तू” और “मैं” यह उभयासक्ति मिट जाने पर, सब ' 
आप ही श्राप होनेके श्रनंतर, त्रिकुट नामक महा पर्वेतके अंतिम शिखर पर चढ़कर 
देखा जाय तो विशाल श्राकाश देखा जा सकता है। उस महाकाशमें विलीन हो 
जानेके लिये, पहले इस त्रिकुटमें एक कदली वृक्ष है, उस कदली वृक्षके गाभेके 
अंतरतममें घुसकर देखनेसे, चमककर प्रकाशनेवाली एक ज्योति दीखने लगेगी । 
वहां चल मेरी मां ! गुहेश्वर लिगमें तुझे परमपद श्रपने श्राप मिलेगा देखे । 

टिप्पणी :--अल्लम प्रभुने अवक महादेवीको यह वचन कहा था । 
“आकाश” इस अर्थमें मूलमें “वयलु” शब्द है। बयलुंका श्रर्थ है आकाश, 
शून्य । गाभारू-गर्भ, अंतरतम भाग । जप 

(११८) सुनो रे सुनो सब लोग ! उदर रहित, वाचा रहित, बिना ओर- 
छोरके प्रीतमसे मिलकर श्रानंदोन्मत्त बनी हूं मैं ! यह भाषा' व्यर्थ नहीं है। 
अन्यका चिन्तन नहीं करूगी शोर अन्य सुखकी आशा भी नहीं करूगी । पहले 
छह था तीन हुआ, तीनका दो और दोका एक होकर खड़ी हूं मैं ॥ वसवण्ण 
श्रादि शरणोंकी शरणार्थी हूं । शून्यसे कृतकृत्य हुई हूं । मुझे यह नहीं भूलना 
चाहिए कि मैं तुम्हारी शिशु हूं, इसलिये “तू चलन मल्लिकाजु नसे मिलकर समरस 
हो जा !” ऐसा आशीर्वाद दो । 

टिप्पएएी --पहले छह का तीन हुआ, पहले छह अंगस्थल थे, वह. तीन हुए 
त्यागांग, भोगांग, योगांग, अ्नंतर लिय भर अंग ये दो रहे श्रौर अंतमें लियांग 
समरसंक्य हुआ । लिंग और अ्रंगके विषयमें इसी पुस्तकके “परिचय” खंडका 
“सांप्रदायिक” भ्रध्याय तथा “वचनामृत” खंडका श्रठारह॒वां श्रष्याय देखनेकी 
कृपा करें । 

(११६) स्फटिक घटमें जलनेवाली ज्योति जैसे अंतर-वांह्य॑ एक रूपसे 
जलती है वैसे मेरा अ्ंतर-वाह्य एक ही एक है ऐसा श्राद्यंत दीख रहा है। पर 
शिवत्त्वही शरण है देख, दूसरा स्वरूप नहीं है रे महालिग गुरू सिद्धेब्वरप्रभु । 
. (१३०) बिना स्थलका चलना, मि:ःसीम बोलना और संभाषण सुख 
वेसा ही ब्रनंत विश्वास, स्वानुभव सुख, असीम महिमा श्ौर नित्य नूतन शअनेंत 
विचार कूडल संगमदेव तेरे शरंणोंको ही प्राप्त है। ह 
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टिप्पणी :--इस वचनमें पर्यायसे शरण और परमात्मामें ऐकात्म्य दिखाया 
नह |] 

(१२१) लिगपुजाका फल ही क्या यदि समरति, समकला, और समप्रीति 
नहीं है ? लिगपूजाका क्या फल है कडलसंगमदेव नदीमें नदी न मिली 
'तब तक- ? । 

(१२२) समरसमें जो स्नेह है वह मत्स्य, कूर्म, विहंगकी भांति स्तेहके दर्शन- 
'में ही तृप्त है, स्नेहके स्मरणमें ही तृप्त है । ओलोंकी मूर्ति पानीमें डूबनेका-सा 
हो गया है हमारा गृहेइ्वर लिगेक्य । । 

(१२३) ध्यानसूतक, मौनसूतक, जुपयूतक, अनुष्ठानसू तक, गुहेश्वरको 
जाननेके बाद सब सृतक यथा स्वेच्छासे मिट गये थे । 

(१२४) समर समर कहनेसे क्‍या स्मरा जाय रे ! मेरा शरीर ही कैलास 
बन गया है, तन ही लिंग, मन ही शया बन जानेके अरनंतर स्मरण करनेके लिये 
कहाँका भगवान श्र उसे देखनेके लिये कहांका भक्त, ग॒हेश्बर लिंगमय हो गया 
है सब । 

(१२५) कपूरका पव॑त जलनेके बाद भी कहीं राख रही है ? हिम शिवा- 
लय पर कभी धूपका कलश रखा जाता है ? जलते हुए कोयलोंके पर्वत पर 
छोड़े गये लाक्षाके (लाख) तीर फिरसे चुने जा सकते हैं ? गृहेश्वर्रालग जाननेके 
बाद भी उसको ढू ढनेका रहता है क्या रे सिद्धरामय्या ? 

टिप्पणी :--वचनकारोंका स्पष्ट मत है कि साक्षात्कारी अथवा श्रनुभावी 
जब सहज समाधिमें लीन रहने लगता है तब उसको किसी प्रकारकी.साधनाकी 
आवश्यकता नहीं होती । क्‍यों कि तब वह परमात्मासे सतत समरस स्थितिमें 

रहता है । उस स्थितिमें ध्यान, स्मरण आदि भी सूृतक (प्रमंगल ) सा 
लगता है । 

विवेचन--पूर्ण साक्षात्कारी भी परमात्माकी भांति हंद्वातीत, निरपेक्ष और 
निलिप्त रहता है। सतत ओर सर्वत्र उसीको देखता है, उसीको सूत्रता है, 
उसीका अनुभव करता है। उसीमें स्थित रहता है। वह भला, दुरा, पाप, 
पुण्य, धर्म, अधर्म, कुछ भी नहीं कर सकता । जों कुछ कार्य उससे होता है बह 
सब परात्पर परमात्माके संकल्पानुसार होता. है। इसलिये उसका. काम 
स्वाभाविक, सहज सु दर तथा लोकहितके अनुकूल ही होता है । 

वचत्त---( १२६) जब मनमें घन वेद्य हुआ तब कहाँका पाप ओर कहाँका 
पुण्य ? कहांका सुख और कहांका दुःख ? न काल, न कर्म, न जनन॑ न मरण 
गुहेइवरा यह तेरे शरणकी महान महिमाका परिणाम है। 

(१२७) जो कर्माधीन होता है वह कर्मी और जो लिगाघीन होता है 
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वह भक्त होता है। देह प्रारव्ध कहनेवाला वह श्रद्वेति, और इस .विविंधरमे: 

किसी एककों न कहनेवालेको क्या कहेगा गृहेइवरा । 
टिप्पणी :--अह्व॑ तियोंका यह मत है कि देह जो मिली है वह आररू्धवशः 

मिली है और ज्ञान भी प्रारब्ध कमंभोगसे होगा । 

(१२८) भज्ञानके भुलावेसे इस संसारमें आया था । सब कुछ जान जानेके-£ 
झनंतर भला अब व्यग्न क्यों होने लगा ? हृदय-कमलके मध्यमें सत्य स्थापित: 
होनेके पश्चात्‌ तो पाप-पुण्यसे परे हो गया । चतुरद्देश भ्रुवनोंमें पूर्णारूपसे युद्ध" 
निष्पाप ज्योतिरुप प्रकाशने वाले शुन्यको देखकर जी उठा देख बसवण्शप्रिय>ः 
कुडलसंगेय । अल 2 

(१२६) बरसनेवाली वर्षा यह ऊस्र और यह खेत ऐसा देखती है.क्या ?... 
और जलनेवाली आगको यह सीधा ओर यह ठेढ़ा-मेढ़ा होनेका भेदभाव,होता : 
है क्या ? गुहेंदवर लिग को भलाचुरा नहीं होता संगबसवण्णा । ता 

टिप्पणी :-- १२९८ और १२६ के वचन भगवानके विषयमें हैं ऐसा लगता 
है किंतु संदर्भानुतार देखा जाय तो वह स्रिद्धावस्था प्राप्त सिद्ध पुरुषोंकें: 
लिये हैं । 

(१३०) लिंग कहो या लिग्ेक्य, संग कहो या निःसंगर, हुआ कहो या चहीं 
हुआ, भर तू कहो या मैं ! चन्नमल्लिकाज नलिगर्भे घनलिगैदय होनेके अनंतर 

कुछ भी न कहकर मौन रह जाना पड़ता है । 

(१३१) स्वयं लिगके अनुभव होनेके पश्चात्‌ क्या देव लोक है. और, क्या 
मनुष्य लोक ? उसमें अंतर ही क्या रहा तव ? कूडलसंगमदेव सब कुछ तू होने: 
के अनेतर भला आालस्य रहेगा कहां ? 

(१३२) आचार, अनाचार, ससीम और असीम,!-गरमन- और निर्मेमन, 
धर्म-कर्म, सुख-दुःख, पाप-पुण्य, भवमोह, इह-पर, ऐसा कुछे भी उभयन्संशय: 
अब नहीं रहा रे ! कुछ भी न रहनेका परम अनुभाव, निरवय ही शररा:! लिंग . 
समरस है गरुशिव सिद्ध इवर प्रभु । 2] 

(१३३) गुणा निगुंण नहीं है वह लिगेक्य साकार निराकार नहीं है, वह 
लगक्य शुन्य नि:शुन्य नहीं है, वह लिगेक्य काम, निःष्काम चहीं है,. वह..लिगेक्य 
दत-प्रद्देित नहीं है, इह प्रकार दीखनेवाला दक्षे्त-: सब - स्वयं, अपने आप. 
होते हुए, इस पर दोनोंका अतिक्रमण कर. परिपूर्ण: शून्यं, होकर अपना 
प्रतीक भी खोये हुये निरवय लिंगेक्य बने हुएकों किस उपमोसे सम्रकायाजाएगा 
अखंडेइवरा । ह 

(१३४) अहंकार भूलकर, देहगुणोंका तिरस्कार कर, ईह पर दोनों अपने: है 
आप. होनेका भान होने पर.ही .'सोहम्‌” भाव स्थिर हुआ:। सहज उदय स्थित्ति- . 
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में महालिंग प्रक्राश स्थायी होनेसे गहेश्वरा तेरा शरण उपमातीत है । 

(१३५) मरकर जनमनेवाला नहीं, संदेह नामका अमंगल भी नहीं लगा | 
न साकार-निराकार है, न कायवंचक ही है और न जीववंचक ही, सदेव सहज 
रहता हूं देख ; संशय. रहित, महामहिम कूडलसंगसदेवकी शरण गया हुआ 
शिव-द रण उपमातीत होता है । 

(१३६) जंसे प्राकाशमें छिपा सूर्य, पृथ्वीमें छिपी स्ष॑पत्ति, म्यानमें छिपी 
तलवार, फलमें छिपा रस, वेसे ही शरणके शरीरमें छिपी परम पावच मूर्ति 
परात्पर सत्य वह स्वयं अपने आप बन गया है रे महालिग गुरु शिवसिद्ध इंबर- 
प्रभु । 

(१३७) फल खा लेनेके पश्चात्‌ पेड़की किसको पड़ी है ? स्त्रीकों त्याग 
देनेके अनंत्तर वह किसीके साथ भी रही तो कया जाता है ? खेती छोड़ देनेके 
श्रनंतर भला उसमें कोई बोझ्माई-कटाई करें तो क्या है ? चन्नसल्लिकाजु नको 
जान लेनेके अनंतर इस शरीरको झ्रागमें जलाया तो क्‍या, पानीमें बहाया तो 
क्या और कुत्तोंने नोच खाया तो क्‍या ? 

(१३८) यह शरीर मुर्फाफर काला पड़ा तो क्या और खिलकर चमक 
उठा तो वया ? अंतरंग शुद्ध होकर चन्‍्नप्तल्लिकाज न लिगेक्य होनेके भ्रनंतर यहः 
' शरीर कंसा भी रहा तो क्या ? 

टिप्पणी :--वचनकारोंकी दृष्टिस यह शरीर केवल परमा र्थंका साधन मात्र 
है। सिद्धि प्राप्त होनेके पश्चात्‌ उसका कोई मुल्य नहीं है । ऊपरके दो वचमोंमें' 
यह बात बताई गयी है । 

(१३६) परतत्वमें तदुगत होनेके अनंतर दूसरी बातें जानने न जाननेकी 
आंति क्‍यों ? ज्ञानमें तादात्म्य होकर अज्ञान नष्ट होने पर "मैं कौन हूँ यह 
विचार कंसे ? गुहेश्वरमें विलीत होकर भेदभाव मिटनेक अनंतर भला संगकी 
व्याकुलता कैसी ? 

(१४० ) आममें भुलसे कुलथीकी भाँति हुआ हूँ रे ! जले हुए सूतकी गांठः 
बांधनेका प्रयास भला कंसा ? गुहेइ्वरा तुम्हारी स्थितिका यह ढंग है रे ! 

टिप्पणी :--पूर्णोक्यके अन॑त्तर पुनः भगवानसे मिलनेकी व्याकूलता नहीं 
रहती । ऊपरके वचनोंमें यह बात कही है । 

(१४१) हाथमें दीपक पकड़कर भला अंधकारको क्‍यों खोजूँ ? पारसमणि 
हाथमें रखकर भला रोटीके लिये परिश्रम और हाय-हाय क्‍यों करू ? 
जिसको क्षुधा निवृत्ति हुई है वह पाथेयका बोक क्‍यों ढोय ? नित्य श्रनित्य 
जानकर भी भवतोंके लिये मृत्युलोक श्रौर कंलासकी बात करना उचित नहीं 
है। अपने प्राप्तब्यको निर्चय जानकर उस निश्चय पर दृढ़ रूपसे श्रड़े रहे तो 
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उस महाशुस्पके प्रकाशमें अपने आपको देखलो इम्मडिप्रिय निष्केलेकर्सेल्लिको-, 
जु नमें । ; 

(१४२) कायानुभावी लोग शरीरमें मुक्त हैं, जीवानुभावी जीवनमें मुक्त, हैं, 
पवनानुभावी पवनमें मुक्त हैं, इस सवको लिंगानुभावियोंके समान कैसे कहूँ 
शिवलिंग-प्रकाशमें जो सदेव डूबे हुए हैं वही हमारे शिवशरण हैं कूडल- रा 
संगमदेव । ह 

विवेचन--समुक्ति ही मनुष्यका झात्यंतिक साध्य है। मुक्त होनेके अंतर: 
मुक्तिके भक्तोंको स्वर्गादिकी कल्पना नहीं रहती । मुक्त पुरुष सत्तत ब्रह्मानंदमें : 
लीन रहता है। मनृष्यमें श्रन्तमयकोश, प्रशमयकोश, मनोमयकोश, विज्ञानमय्य-.. 
कोश, और श्र/नंदमयकोश ऐसे पंचकोश रहते हैं। जिसने अन्नमयकोशका न 
अतिक्रमण किया उप्तको कायानुभावी, जिसने प्राशमयकोशका अतिममेर:: 
किया उसको जीवानुभावी अर्थात्‌ प्राणानुभावी आदि कहा है। कितु वह : 
पूर्णश्ञाती नहीं है । लिगानुभावी पूराजानी होता है, क्योंकि वह सतत, 
सर्वत्र परमात्माका अनुभव करता है। ओर मनुष्यको सतत सर्वत्र 'परमात्म, 
तत्वका अ्रनुभव करनेकेलिये अपने अंग ग्रुणोंका अर्थात्‌ शरीर शुणोंका संपुर्रा 
रूपसे भ्रतिक़रमण करके लिग गुणोंका अर्थात्‌ आत्म ग्रुणोंका विकास करना 
आवश्यक है । ; 
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जाते हैं। “मैं ही परमात्मा हैँ” का बोध हो जाता है । वह जाननेका' भा: भी नष्ट: 
होकर परशिवसे जो समभावी होता है वही मुक्त है रे बाबा! निजगुरु स्वतन्त्र- 
सिद्धालिगेबवरा । 4 
(१४४) शरीरमें रहकर शरीरको जीता, मनमें रहकेरः मनको जीता, 
विषयोंमें रहकर विषयोंको जीता, भ्रसंग छोड़कर इस संसारको जीताःउसंने-। 
कूडलसंगमदेवक्के हृदयमें प्रवेशकर परम पद प्राप्त  महादेवी आवकके चरण-: 
कमलोंमें शत-शतत प्रणाम करता हूं ! ४ को 0 ' 
(१४५) योग शिवयोग कहते हैं, पर योगेंकां रहस्य कौन, * जानता है? 
हृदय कमलमें वास करनेवालेका प्रकाश देखनेके पहलेःक्या: योग कहां जाता है 
बावन भ्रक्षर देख-देखकर छ: अन्तस्थके. ऊपर मरणिमार्ड रह सका तो वहं योग ह 
है। सोहम्‌ तामके स्थानमें सूक्ष्म ध्वनि मिंटर्कर मंत्र नष्ट'हो जानेके काररो- 
गरुहेहवर लिगमें तू स्वतस्त्र और निर्भयःहै यह :दीख. पड़ेगा सिद्ध-रामेय्रा.। £ 7#. 
टिप्पणी :-घडचंक्रे और बावेन' वण्णोंका अतिक्रमण करके संहस्देल कमलमें: 
... स्थित होनेके:अनंतर साधकने सच्चा योग' साध्य:किया: ऐसा कह सकते: हैं . 





साक्षात्कारीकी स्थिति रण्घ्‌ 


यहां “मणिमाड” का श्रर्थ सहख़दल कमल अथवा सातवां अंतस्थ ऐसा कह 
सकते हैं। यह वचन शास्त्रमें श्रेनेवाला वचनकारोंका अपना परिभाषिक छद्ध 
होनेसे वही रखा है । 

विवेचन--साक्षात्कारीकी स्थिति जीवन-मुक्तकी स्थिति है । वह कोई 
स्थान अथवा जगह नहीं है। कोई लोक भी नहीं । वह चित्तकी स्थिर रूपसे 
रहनेवाली एक स्थिति है। उस स्थितिमें मनुष्य सदेव अनासक्त, निलिप्त,. 
अलिप्त रहता है, सतत कर्म करनेपर भी उसको कमका दोष नहीं चिपकता । 
क्योंकि वह भगवत्प्रेरणासे सब काम करता रहता है। 

वचन- (१४६) सांपके दाँत तोड़कर उससे खेलना श्राए तो सापका साथ 
बड़ा अ्रच्छा है । शरीरके संगका विवेचन कर सके तो शरीरका संग भी श्रच्छा 
है। मां जेसी राक्षसी भी बनती है वेसे शरीरके विकार विनाशकारो बनते 
हैं। चनन्‍नमल्लिकाजु नय्याने जिसे आलिगन दिया हैं उसको सशरीरी नहीं 
कहो । 

टिप्पणी :--शरीरके तथा उसकी इंद्वियोंके तंत्रसे,,नके आधीन होकर चला 
तो मनुष्यका सर्वनाश निश्चित है, उसीमें श्रविकारी रहे तो मनुष्य मुक्त होता 
है । शरीर खराब नहीं किंतु उसके विकारोंके आाधीन होना खराब है। 

(१४७) पानीमें डूबा हुआ मत्स्य जंसे पानीको अपनी नाकमें नहीं जाने 
देता वेसाही शिवशरण संसारमें रहकर भी उससे श्रलिप्त रहता है; अपने 
शरणोंको यह बुद्धि और मत्त्यको वह बुद्धि तुने ही दी है न मेरे कपिल सिद्ध 
मल्लिताथंया । 

(१४८) कुंडलिय कीटककी भांति शरीरमें मिट्टी न लगने देते हुए रह्म है 
तू बसवण्ण ! जलमें डूबे कमल पत्रकी तरह छृवकर भी निलिप्त रहा है तू बस- 
वण्ण ! जलसे बना हुआ मोती जैसे पुनः जल नहीं बनता वसा रहा है तू 
वसवण्ण । गुहेश्वर लिगकी आज्ञासे अंगगरुणोंमें मस्त ऐश्वर्याधकारमें रहने- 
वालोंके मतको क्या कर सकते हैं संग बसवण्ण ? 

टिप्पणी -- कुंडलिगकीटक एक कीड़ा जो सर्देव मिट्टीमें रहता है कितु 
उसके बदनकी मिट्टी नहीं लगती । 

(१४६) आंखोंसे देखना चाहूं तो रूप नहीं, हाथसे पकड़ना चाहूं तो 
दारीर नहीं, चलाना चाहूं तो गतिमान नहीं, बोलनेके लिए वाचाल नहीं, निदा 
करू तो हूं पी भी नहीं, प्रशंसा करने वालोंका स्नेही भी नहीं; गृहेश्वरकी स्थिति 
थधब्दोंकी मालामें गूथी जा सकती है क्‍या हे सिद्ध रामैया ! तू ऐसा कैसे बना ? 

(१५०) शरण न इह (लोकका) है न पर (लोकका) न भ्रपता है न 
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'पराया, वह कामी सा लगनेपर भो कामी नहीं होता, साधना न करनेपरभी झसा- 
'चक नहीं होता, वह निर्दोष है, निष्पाप है, सिद्धतोमनाथ लिगेय तुम्हारा दरण 
कार्यरत रहकर भी कर्मचक्रमें भ्रमित नहीं होता । 

(१४१) यदि श्राकाश ठोस हो जाए, तो स्वर्ग मृत्यु पाताल कहां रहेंगे ? 
बादलका सारा पानी निर्मेल मुक्ता-मरिति बन जाय तो इन सप्त सागरमें पानी 
कहांसे श्राए ? मानव सब शिवज्ञानी हो जाए तो यह विश्व कंसे चलेगा ? 
इसीलिए कूड़लसंगमदेवके घर लाखोंमें एक भक्त झौर करोड़ोंमें एक शिवशरण 
साक्षात्कारी होता है । 

टिप्पणी “--शिवज्ञानी >पूर्णाज्ञानी । 

(१५४२)-- स्वस्थान, सुस्थाल, सुमन सिहासनपर नित्य निष्पाप निरंजनका 
प्रकाश है । शिवयोगानुभव एकार्थे होकर गहेब्वरा तुम्हारा शरण अनुपम सुखी 
वनकर रह गया । 

टिप्पणी :- स्वस्थान, सुस्थान, सिंहासन >-ब्रह्मरंप्र अथवा सहस्रार चक्र । 
'शिवयोग->परमात्म यीग । हे 

(१५३) भरा हुआ नहीं छलकता, विश्वस्थ कभी संशय नहीं करता, 
अभिन्‍न प्रेमी कभी खिसक नहीं जाता, अ्रच्छी तरह जाना हुआ कभी भूल नहीं 
जाता; चन्नमल्लिकाजु नेया तुकसे अभिन्‍न हुए शरणको सदा सुखहा सुख है 
देख । 


अज्ञान 


विवेचन--मुक्‍क्ति चित्तकी स्थिति है श्रौर साक्षात्कार अंतःकरणका दिव्य 
श्रनुभव, यह वात ऊपरके श्रध्यायमें कही गयी है। यदि यही बात है तो वह 
महान श्रनुभव सबको क्‍यों नहीं मिलता ? इस महाच्‌ श्रनुभवकी प्राप्तिमें कौनसी 
रुकावट है ? उस झरुकावटके लक्षण कौनसे हैं ? उस रुकावटसे उत्पन्न होने- 
वाली कठिनाइयां किस प्रकारकी हैं? उनका स्वरूप क्‍या है? इन सब 
प्रदनोंका विचार करना आवश्यक है। 


मुक्ति मानवी चित्तकी नित्य, निरालंब, आनंदमय स्थिति है | भनुष्यके 
मनमें जो श्रनित्य, परावलंवी, विषय सुखकी आ्राशा बनी रहती है वह इस 
नित्य, निरालंव सुख्की विरोधिनी होती है इसलिए यह स्थिति सबको नहीं 
मिलती और इसी कारण दुःखकी उत्पत्ति भी होती है। कभी-कभी मिलसे- 
वाले अल्प सुखके कारण अतृप्ति बढ़ती है, श्रसंतोष पैदा होता है । इस अतृप्ति, 
तज्जन्य असंत्तोप श्रादिका अंधकार दूर होने तक चितक्तमें मुक्तिका प्रकाश 
नहीं पड़ता । इस प्रकार निरालंब, निर्दोष, नित्य शाइवत सुख झथवा मुक्त 
स्थितिका विरोधीभाव मनुष्यके मनमें ही होता है। आत्म सुख नामके शाइवत 
सुखकी एक स्थिति है और उसे प्राप्त किया जा सकता है, यह भूल करके, 
मनुष्य उसका प्रयास न करता हुश्ना अनित्य विषय सुखके पीछे पड़ता है । 
इससे, रेशमका कीड़ा जैसे अपने ही जालमें स्वयं फ़ंसकर मर जाता है, तथा 
उसीमें बंध करके तड़पता कलपता रहता है बसे ही मनुष्य अपनी ही काम- 
नाञ्रोंमें बंधकरके तड़पता रहता है । यदि वह अपनी इन कामना्रोंका त्याग 
करके नित्य आत्म-सुखका शोध करेगा, उसके लिये प्रयत्न करेगा तो मुक्त 
होगा | श्रर्थात्‌ मनुष्यको शाश्वत सुखकी प्रत्तीति नहीं होती इसलिए वह 
अदशादयवत्त श्र्थात्‌ क्षरिगक सुखके पीछे पड़कर दुःखी होता है । तब प्रदन उठता 
है ऐसा वयों ? वचनकार इसका उत्तर देते हैं “अज्ञानके कारण !” उसीको 
श्रविद्या, माया, मिथ्याज्ञान, श्रज्ञान, पूर्रोाज्ञानका अभाव आश्रादि कहते हैं । 
आंत्यंतिक सत्यका प्रत्यक्ष अनुभव ही साक्षात्कार है | साक्षात्कारसे 
शाइवत सुखकी प्राप्ति होती है। सवको उस सत्यका अनुभव नहीं होता, 
अर्थात्‌ सवको शाइवत सुखकी प्राप्ति नहीं होती क्योंकि सभी उस सत्यका 
ग्रनुभव करनेवाले साधक नहीं होते । श्रधिकतर लोग भौतिक विश्वके विषय 
सुखकी ही भ्रपेक्षा करते हैँ । इसके परे क्या है ? इसके मूलमें वया है ? इस 
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जिज्ञाससे उसको जाननेका प्रयास करनेवाले लोग बहुत कम होते हैं। 
थ्रात्यंतिक सत्यके अनुभवके लिये, क्षरिक सुखकी अभिलाषा अथवा विषय 
सुखसे इंद्रियोंको होने वाला सुख श्रर्थात्‌ केवल भौतिक सत्यका अ्रनुभव विरोधी 
भाव है। इंद्रियानुभवकों ही सत्य-नित्य मानकर हम- जब तक जीवन यापन 
करेंगे तव तक हमें आत्यंतिक सत्यका अनुभव नहीं होगा। भ्र्थात्‌ भौतिक 
विषय सुखके पीछे पड़ना श्रथवा उसके लिये मन हारना अज्ञान है । यह अज्ञान-- 
का द्योवक है । अज्ञानका परिणाम है। वही माया है। वही मोह है, अविया 
है, ज्ञान शून्यता है ! | 

यह अज्ञान, अ्रहंकार, काम, क्रोध, वेहात्मबुद्धि, इंद्रिय-सुख-लोलुपता,. 
श्रासक्ति, आदि अनेक रूपसे मनुष्यके सामने आता है । यही. मनुष्यके एकमात्र _ 
प्राप्तव्य साक्षात्कार श्रथवा मुक्ति सुखके विरोधी भाव है। संसार तुच्छ है,. 
माया है, मिथ्या है, इस भावनासे संसारको त्याग कर गेरुवे कपड़े -पहनकर,. 
संन्यासी वनकर भागनेसे कुछ नहीं बनता । कितु संसारमें रह कर ही इन सबको 
जीतना होता है। इसीसे मनुष्य मुक्त होता है इसीमें उसको शाइवत सुखकी' 
प्राप्ति होती है । 

इस अज्ञानने मनुष्यको क्‍यों और कैसे घेर लिया ? यह भ्रत्यंत महत्त्वका 
प्रश्न है। यहां इस प्रश्तका पूर्ण उत्तर त देकर उस ओर संकेत मात्र किया 
जाएगा । ह 

जो अनंत है उसके सांत श्रथवा संकुचित होनेके पहले सष्टिकी रचना होना 
असंभव है, श्रथवा जो अनंत है वही मर्यादित होकर नाम रूपादिकों धारण 
करके सृष्टि कहलाता है, जैसे जल तत्त्वको नदी- नालां आ्रादि बननेके लिये * 
मर्यादाके अंदर बद्ध होना पड़ता है, मनुष्य विश्वके सूलमें स्थित श्रनंत गुण, 
अनंतशक्ति, और अनंत ज्ञानका एक अंश रूप बननेके पहले जीव नहीं 
कहलाता । इसलिए वह संकुचित शक्ति, संकुचितज्ञान, श्रर्थाव्‌ मर्यादित शक्ति 
झर सीमित ज्ञानवाला होता है। श्रर्थात्‌ वह अपने जीवन क्रमकी हृष्टिसे,- 
अपनी देह तथा अपने जीवनसे संबंधित विश्व विषयको ही जानता है ॥ उसका 
ज्ञान सीमित होता है । यह सीमित अथवा संकुचित ज्ञान ही भ्रज्ञान है। क्योंकि 
वह विद्वके संपूर्ण तत््वका ज्ञाब नहीं जानता । किंतु मनुष्य श्रौर विश्वकी मूल 
भूत शक्तिका तत्त्वतः सबंध है। मूलतः झौर तत्त्वतः वह एक ही है, श्रतएव 
यह सव जानकर मूलझक्ति श्रथवा तत्वके साथ समरस होनेकी क्षमता मनुष्यमें 
है। यदि वह ऐसा प्रयत्व करेगा तो ज्ञानी, अर्थात्‌ पूर्णाशानी व्नकर मूल 
 तत्वकी भांति मुक्त भी होगा । तब तक वह बद्ध है, केवल अ्रंशाविभभावक्ी 
भांति सांत हैं, संकुचित हैं, मर्यादित है, इसलिये दुःखी है 


भ्रम 
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भ्रव हम देखें: वच॑नकारोंने इसके विषयमें अपने वचनोंमें वया कहा है। उन्होंने 
कहा है यह अज्ञान माया, मोहरूप होता है । 

वचन-- (१५४) पाती जमकर जैसे हिम बन जाता है वैसे शून्य ही स्वयं- 

भू हुआ । उस स्वयंभूः लिगसे मूति वनी, उस मू्तिसे विश्वकी उत्पत्ति हुई, उत्ती 
विश्वोत्पत्तिसि संसार बना, उस संसारसे अज्ञान पैदा हुआ; वह अज्ञात रूपी 
महाँमाया,विश्वके ओवररामें मैं “जानता हूँ मैंने जाना” कहने वाले श्रर्धज्ञानी 
मूर्खोंकी अंधकारमें लपेटकर कामनाशभ्रोंके जालमें फ़ंसाते हुए निगल रही है 
शुहेश्वरा । 

टिप्पणी :--शुन्य" किसी भी इंद्रियको गोचर न होनेवाली निगु ण वस्तु, 
उपनिषद्में अथवा ऋग्वेदके नासदीय सुक्तमें कहा हुआ “ऋत” 

": (१५५) सूखे पत्ते चवाकर तपश्चर्या करनेसे भी नहीं छूटती है वह माया । 
हवा खांकर गुफा में जा बेठने पर भी पीछा नहीं छोड़ती है वह माया । शरीर 
का व्यापार मनमें लाकर व्याकूल कर देती है वह माया । ऐसी ही श्रनेक प्रकारसे 
हिसा करके मारती- है वह माया । इस प्रकार सारा जगत इसके पादमें तड़प 
रहा है निजगुरु स्वतन्ध सिद्धलिंगेइवरा अपनेसे श्रभिन्‍्नोंको इस माया-जालमें 
पे बचाकर ले जाना ही तेरा धर्म है। 

” (१५६) मैं एक सोचता हूँ तो वह दूसरा ही सोचती है, मैं इस और 
खींचता हूं तो वह उस श्रोर खींचती है। उसने मुझे मुग्ध करके सताया था 
दंध करके सताया था । कूड़लूसंगसदेवसे मिलतें समय तो मुझसे भझ्रागे जाकर 
दोनोंके बीचमें खड़ी रहती थी वह माया । 

(१५७) वेद-वेदान्त श्रोर शास्त्र-सिद्धान्त कहीं जाकर देखनेपर सत्र यही 
शक भेद है। जाना तो दोषसे बाहर, मलसे बाहर, भूला तो उसके अन्दर 
श्रीर जहां ज्ञान अज्ञान, स्मरण विस्मरण दोनों मिटा कि रूुदाशिवसूुर्ति लियका 
अकाश्य हुआ । 

-विवेचन--विश्वोत्पत्तिके साथ मायाकी भी उत्पत्ति हुईं। वह सबको 
सताती है । केवल जप-तप करनेसे वह नहीं छोड़ती । मनुष्यकी इच्छाके विरुद्ध 
पापमें उतारकर उसको गिराती है। उसके मुक्ति मार्गमें र्कावट होकर खड़ी 
रहती है | साक्षात्कारके मार्गमें कांटे बिछातीं है । वह विस्मरण झादिक्के रूपमें 
आकर सताती है, ऐसा प्रकट करनेके वाद उसका अहंकार-रूप दर्शाया है । 
कहा हैं अहकार भी अज्ञानका रूप है । । 

चन--( १५८) मैं-तू रूपी अहंकार झ्ञाया कि कपट-कला और कुटिल 
त्रकी हवा चली श्रौर उस तीच्र हवामें ज्ञान-ज्योति दुझी । यह ज्ञान-ज्योत् 
ते ही “मैं जानता हूं अथवा मैंने जाना है” कहनेवाले सब अर्धज्ञानी तमसां- 
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२१० .. बचन-प्तो 
धकारमें पड़करके राह भूलकर सीमोल्लंघंन करके ध्वस्त हुए गृहेबवरा । ०४ 
(१५६) “मैं” के श्रहंकारमें जो भोगा वही मुभे खाता है। 'निदा स्तुति 
मुर्काथा या खिला कि मायाके जालमें फंसा-भोर गुहेशवर दूर हो गया। ..“ 
टिप्पणी - भ्रहंकार के साथ ही साथ अन्य भनेक प्रकारके तमका प्रावरश 
पड़ता है यह कहकर श्राश्वाका रूप दिखाया गया है।.. + ०० ५० 
(१६०) भ्रांखोंके सामने भाई कामनाझ्रोंकों : मारकर, मनके 
भ्राशाको खाकर उसे जान श्ातुरवेरी मारेबवंरा। 
(१६१) धनको माया कहते हैं, धरित्रीको माया. कहते हैं, “दारा 
कहते हैं; धन माया नहीं है, धारित्री माया. नहीं. है;'दोरा- माया नहीं. है। 
के सामने खड़ी कामना ही माया है रे गुहेशबरा ।. 5: 
(१६२) भाशाके शूल पर वेश नामकी लाझ्ष:“विठाऊं, तो: ऊपर बंठे 
पुरलले गल गये; श्राशाको श्रांखोंके सामने रखकर उसके चारों ओर 
वाले पुरखोंको देखकर गुहेश्वरलिगको जुग॒प्तसा हो.गयी. देखे: गण 
टिप्पणी :--विना पिंड तिलोदकके पितरोंकी गति नहीं होती: इसलिये, बंह 
सतानकी श्रोर देखते हैं; (पितरोंके उद्धारके लिये संत्तानोत्मोदन करना भतिवार। 5 
धर्म माना जाता है) यहां इस भावनाका विरोध है। पर | 
(१६३) काल सर्पको एक ही मंत्रसे रोक सकते. हैं, -एंक: ही हे 
हुए पंछीको रोक सकते हैं, एक ही मंत्रसे मुह फैलाकर आतेवाले सिहको: 
रोक सकते हैं, एक ही मंत्रसे मृत्यु नामकी महाराक्षेसीकी रोक सकते हैं#ि 
जिसे लोभरूपी भूतने पछाड़ा है उसे किसी मंत्रसे नहीं बंचा सकते 
7 उपचार है गरीबी ! कितु बया करें ? कहें तो नहीं सुनते 
मानते, न शास्त्रको देखते हैं, न भवितको भ्रपनाते हैं' ऐसे . मू 
कम-समुद्रमें हृुत्न मरना ही बदा है ऐसा सत्य कहां 
अंबिगर चौडेय | के 
टिप्पणी :-. मायाका मूल है आाद्या, लोभ, कामनो;-वॉर्सना, 
| "ये पर्यायवाची शब्द हैं। इस आ्राशासे मनुष्यका :मायाजाल -बढ़ता:हैः 
जसे-जैसे वह बढ़ता है मनुष्य उसमें लिपटता जाता. है। 
(१६४) झ्ोरोंकी वस्तुप्रोंकी वासनाका ज्वर चढ़।आानेसे “तड़प 
पाकर... पी शाशासे व्याजुल हो करें प्रलाप कर रहा था के वह 
3 सता शांत करके अपनी करुणाका भ्रमत पिलाते हुए इस ज्वरका . उपशर्म' 
कर बसवप्रियकूडलसंगमदेव | हि आर 
*हेता था कितु|तुम्हारी पृजाके लिए समय नहीं मिलती, 






















बह 
मंड्राने 


















श्रज्ञान २११ 


था मुझे । कुतियाके पीछे मरनेवाला कुत्ता अमृतका स्वाद कंसे जानेगा भेरे 
कड्लसंगमदेव । 

(१६६) युवतियोंकी चरण सेवा करते हुए ब्रह्मकी वातें करनेसे ब्रह्मकी 
बातें ही रुक जाएंगी श्रंबिगिर चौडया । 

(१६६अ) युवतियोंकी चरणसेवा लेते हुए ब्रह्मकी वातें करनेसे ब्रह्मकी 
वातें ही रक जाएंगी श्रंबिगर चौडबा ॥ _ 

टिप्पणी :--मूल वचनसे ये दोनों भ्रथ निकलते थे इसलिये एक ही वचन 
के दो रूप दिये हैं । 

(१६७) बड़े-बड़े लोगोंको नरम करता है वह घन, संत महंतोंकों धर 
दवाती है वह दारा, भौर मैं-मैं कहनेवालोंको भुकाती है वह घरा, धनकी खान 
देखनेपर कहां रहता है वह वड़प्पन ? कामिनियोंकी कामनाश्रोंमें ही रमते रहते 
हैं वह संत महंत, मिट॒टीकी सुगंध आते ही वह कहां स्थिर रहते हैं ? धन, 
धरणी श्र दारा रूपी घूल आंखोंमें क्रॉककर वह तुम्हारे स्मरण संकल्पका 
अवसर ही नहीं आने देती है सोड्डलागरलगलघरा । 

टिप्पणी :--तृष्णा श्रधिकतर तीन रूपसे मनुष्य पर अपना आवरण 
डालती है । वह तीन रूप हैं स्त्री, घन और भूमि । ऊपरके बचनोंमें उसीका 
वर्गान किया है । 

(१६८) यह संसार एक बवंडरका दीपक है और श्री-हाटकी चीज ! 
उसके भुलावेमें आकर ध्वस्त मत हो बावा ! उस श्री को भूल कर पूजा करो 
हमारे कूडलसंगमदेवकी । 

(१६६) संसार नामके महा अ्ररण्यमें राह भूलकर तड़प रहा हूं देख । 
न दिन है न रात, इस संसारके जंजालमें तड़प रहा हूं। निजगृरु स्वतंत्र सिद्ध 
लिगेश्वरा न जाने कितवे लोग इस संसार नामके महा अरण्यमें फंसकर राहुन 
देखते हुए, तुमे न जानते हुए तड़प-तड़प कर मर गये । 

टिप्पणी :--इस वचनके श्रनुवादमें राह शब्द भाया है। मूल बचनमें 
“होलवु” शब्द आया है । 'होलदु' इस शब्दके त्तीन अर्थ होते हैं। राह, रहस्य 
और पद्धति । 

(१७०) संसार सागरसे उदित होनेवाला सुख ही दुःख है, यह न जानकर 
जहां उसी सुखके भुलावेमें भव दुःखके क्र जन्म-मरणके चक्रमें श्राये वहाँ मैं 
शोर मेरा कहकर खूब इठलाये, जो अपना नहीं था उसको अ्रमसे अपन्त कहट 
इस प्रकार भयंकर भव-चक्रमें श्रावद्ध अज्ञानी जीव भला तुम्हें केसे जानेंगे मेरे 
प्रिय ईमठिनिष्फलंकमल्लिकाजु ना वह सब । ह 

(१७१) पंचेंद्रिय नामके पांच फनवाले महान संसार सर्पके काटनेसे पंच 
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विपय सनामका विप चढ़ा, और सब शअ्रचेत होकर पड़े हैं। सबको काटकर पुनः 
उनको ही कसकर उन्हीसे खेलनेवाले इस सांपका मुंह कंसे बांधा जा सकता-है यह 
न जाननेसे सव उसीभे मरते हैं न निजगुरुस्वतंत्रसिद्ध लिग्रेइबरका सम रण-न कर । 

विवेचन--संसारमें पंचेंद्रिय द्वारा-सुख होगा ही नहीं ऐसा कोई नहीं. 
चहता.। वचनकारभी ऐसा नहीं, कहते, कितु वेः कहते हैं पंचेद्रियों, द्वारा: श्रनुभव 
आनेवाला सुख क्षरि[क है, उसमें दुःखके बीज हैं, श्रौर वह शाववत सुखके 
विरोधी हैं । इसीलिये वे कहते हैं इस क्षरिएक सुखके भ्रुलावे में ना आओो-। वह 
सुख क्षणिक है, दुःख मिश्रित है, परावलंबी श्ौर परतंत्र है तुम शाइवत सुख- 
के अधिकारी हो, उसके लिये प्रयास करो | 

'वचन--( ६७२) संसारमें सुख नहीं है, संसार सुखमय. नहीं है, ” में 

ओऔर “पर” में भी सुख नहीं है; वर्योकि वह स्थिर नहीं है। ग्रह-पाश, क्षेत्र-अ्रम, 
पुन:-पुनः आते है । वह विचार छोड़ दो वाबाः ! छोड़ दो !! पैदा: होंकर मर 
जानेवालोंकी- देखकर भी क्‍यों पड़ता है इस संसार पाशमें ? अरे बाबा* ! 
तेरी यह देह स्थिर नहीं है, वह नाशवान है, तू कहाँसे आया यह जानकर वहीं 
जानेका प्रयास कर, वहीः रास्ता. पकड़, वह रास्ता स्वतंत्र सिद्धलिगेदवरमें विलीन 
हो जाना है। 

(१७३) कहां संसारका सुख ओर कहां वह नि्ेक्य सुख ? कहां घोर 
अंधकार शौर कहां प्रकाश ? मेरे अंतरंगमें कसी दीखता है श्रौर कभी: छिपता 
है; यह कंसा जादू है? मृदू मधुर खीर खा लेनेके बाद भला नीम पीना 
किसको अच्छा लगेगा ? अपने श्रात्म-सुखकी मिठास घोल देनेके अ्नंतर संसार 
सुख खिलाना चाहो तो कंसा होगा ? मेरे साथ ऐसा खेल क्यों: खेलाः जा' रहा 
है रे ? मुझे नहीं चाहिये, नहीं चाहिये यह सब । तूं मुझे जानकर, मेरा -पालन 
कार, तुझे मेरी सोगंध है. तिजगुरु स्वतंत्र सिद्धेद्वरा । 

(१७४) रोगीको भी. कभी : दूघ मधुर लगता है बया ? उल्लूको कमी 
धूप अच्छी लगती है वया. ? चोरोंको भी. कभी चांदनी अच्छी लगती है ? 
भव सागरमसें समरस हुए लोग भला निर्भावका भाव कैसे समझेंगे छिवर्केयश्रिय- 
सिद्धलिगय ? नहीं; नहीं समझेंगे । ह * 

« . ७५) विश्वसा विशाल माया जाल पकड़कर कालरूपी 'जालक जाल 
फेल रहा है देख, उस जालसे वचनेवाला एक भी प्राणी मैंने नही देखा, मैं-मैं 
कहने वाले कई लोगोंको, ज्ञानी-विज्ञानी तत्वज्ञानियोंको उसने श्रपने जालके 
फंदेभं जुकड़ा; कालके जालमें आवद्ध होकर, उसके फंदेमें वेष्टित होकर सारा 
संसार सिसक रहा है निजगृुरु स्वतंत्र सिद्धलिगेंइबर अपनोंकी . रक्षा 
करता है उस जालसे । ; 
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(१७६) संसाररूपी महारोग सबको त्रस्त कर मानो निर्जीव करके छोड़ता 
है, आगे दिखाई देनेवाले सत्यथ पर कदम बढ़ानेकी शवित ही न रखकर अ्धम 
बनाकर छोड़ता है । शिवजी ! में तुभसे विनय करता हूं, तू ही श्री गुरु-रूपी 
वेद्य बन, कृपा-प्रसाद रूपी ओऔषधी दे, पंचाक्षरीका पथ्य बताकर संसार रूपी 
व्याधिसे बचा रे मेरे स्वामी ! यही तुम्हारा धर्म है निजगृुरु स्वतंत्र . सिद्ध- 
लिग्रेहवरा । 
टिपर[-मायाका विस्तार उतना ही है जितना विश्वका है। उसमें 
विश्वके सभी प्राणी फंसते हैं। फंसकर निःसत्व बनते हैं। केवल भ गवानकी 
कृपासे ही मनुष्यका उद्धार संभव है । 


मुक्तिकी इच्छा 


विवेचन -- प्रत्येक मनुष्यमें मुक्ति, श्र्थात्‌ शाश्वत सुख, अथवा परमानंदकी 
इच्छा होना स्वाभाविक है । वह मानवमात्रका मनोधर्म है। मुवित प्राप्त करनेमें 
मुख्यतः अज्ञान अथवा माया .या अविद्याकी रुकावट है। मनुष्यमें मुव्तिकी इच्छा 
स्वाभाविक है कितु अज्ञान उस इच्छाको दवाकर उस स्थानमें विषयासवितको 
प्रबल करता है । उस शअज्ञानके रूप श्रनेक हैं । । उन्हें अ्रहंकार, तृष्णा, कामना, 
विषयेच्छा, आसवित, भ्रादि नामससे पुकारते हैं। जब तक यह सब है तब तक 
मुव्तिका मिलना अ्रसंभव है। मनुष्य बार-बार यह अनुभव करता है कि इस 
क्षणिक सुखसे परे कोई शाश्वत सुख है। वही सच्चा सुख है। मनुष्यमें उस 
शाइवत सुखकी जिज्ञासा होना, उसको प्राप्त करनेकी इच्छा होना स्वाभाविक 
है । इस स्वाभाविक तीज्न इच्छाको ही मुमुश्षुत्व कहते हैं । मुम्न॒क्षुत्वका अर्थ मोक्षकी 
तीत्र इच्छा है | ज॑से-जैसे मनुष्यकी यह स्वाभाविक इच्छा तीत्र होती जाती है 
वह मुमुक्षु होता जाता है । 

विषय-सुख, भ्रथवा इंद्रिय-जन्य सुखके विषयमें तिरस्कार, उपेक्षा श्रथवा 
हेय भावना तथा झाइवत सुखके विषयमें श्रादर और तीक्न उत्सुकता यह 
मुमक्षुत्वके लक्षण माने जाते हैं । 

मुर्वितकी इच्छाका अर्थ मरनेके श्रनंतर, देहपतनके पदचातू सुख भाप्त 
करनेकी लालसा नहीं है कितु इसी देहमें श्रथवा यह शरीर रहते हुए, इसी 
जन्ममें परमानंद प्राप्त करनेकी इच्छा है। इसको जीवन्मुवित कहते हैं। 
विदेहम॒विति इसका परिशाम है । मुक्ति एक श्रानंद-सिंहासन है और उस पर 
चढ़नेके लिये आनंद सोपान है ऐसा माना जाय तो विषयानंद उसकी सबसे 
निचली सीढ़ी है। विषयानंद परमानंदकी एक छाया है । पहली 'सीढ़ी पर ही 
रह कर जैसे सिहासन पर पहुंचना श्रसंभव है वैसे ही विषयानंदमें ही निमग्त 
रह कर मुक़तिके परमानंदका अनुभव करना श्रसंभव है । मनुष्य पहलेपहल 
विषयानंदकी ओर भ्राकषित होता हैं, तत्पश्चात्‌ विषयानंदसे मूवितके परमानेद- 
की शोर ! जब मनुष्यको विषयानंदके छायारूपका अनुभव श्राने लगता हैं, 
उसकी क्षरिकताका ज्ञान, और भान होने लगता है तब वह उच्च प्रकारके 
शाइवत सुखको प्राप्त करनेका प्रयास करने लग़ता है। और यह स्वाभाविक 
भी है। जब मनुष्य यह अनुभव करने लगता है कि विषय-सुखसे संगीत आदि 
कला द्वारा, प्राप्त होनेवाला आनंद सूक्ष्म और उच्च है, उससे भी सूंदर 
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कल्पना भ्रादिसे होनेवाला आनंद अ्रधिक उच्च तो सत्काये-जन्य आनंद उससे 
उच्चकोटिका, अ्रधिक समय तक टिकनेवाला और सूक्ष्म रूपसे जीवनको 
सुरभित करनेवाला होता है तब वह उससे भी उच्च कोटिके आनंदकी खोज 
करने लगता है | उसको विषयानंदमें कुछ तथ्य न होनेका अनुभव होने लगता है, 
उसकी ओर उपेक्षा होने लगती है । वा विषयानंद हेय होनेका भान होने 
लगता है, वह उसका त्याग करके श्रेष्ठ प्रकारके आनंदकी खोज करने लगता है, 
मनुष्य धीरे-धीरे उच्चसे उच्चतर और उच्चतम शाइवत निरालंब निर्दोष आनंद 
सिहासनकी ओर अग्रसर होने लंगता है । विषय सुखानंदसे कलानंद, कलानंदसे 
सुंदर कल्पना, विचार आदिका आनंद, कल्पनानंदसे सदाचार, सत्कायंका पश्रानंद, 
सदाचारके आनंदसे त्यागका आनंद त्यागानंदसे परमात्मासे संयोग प्राप्त करने 
का योगानंद, और योगानंदसे, परमात्मामें समरस हो जानेका श्रद्वेतानंद; यह 
है श्रानंद सोपान । इसमें समरसैक्य आनंद सबसे श्रेष्ठ है यह कहनेक्ी कोई 
आवश्यकता है नहीं । 

ऊपर वरशित आनंद सोपानमें विषयानंद सबसे निचली श्रेणी है और 
मुक्तिका शआनंद जिसे ब्रह्मानंदभी कहते हैं भ्रंतिम सर्वेश्रेष्ठ आनंद है । मुक्तिके 
' इस परमानंदकी तीज इच्छा मुमुक्षुत्त कहलाती है । | 


वचन--( १७७) गरीबीकी चिता है भूख, खाना मिला तो कपड़ेकी चिता, 
कपड़े मिले तो रहनेके घरकी चिता, घर मिलने पर पत्नीकी चिता, पत्नी आाई 
कि बच्चोंकी चिता, वच्चे हुए कि उनके जीवनकी चिन्ता, जीवन खराब होनेकी 
पिता, और आखिर मृत्युकी चिता । इस प्रकार चिता सोपान चढ़ने वालोंको 
देखा । कितु शिव-चिता करनेवाले किसीको मैंने नहीं देखा कहता है वह 
अंबिगरचौडेसा शिवशरण । 


(१9८) देहको ही अपना उद्देश्य मानकर मिट्जानेवालोंको मैंने देखा, 
अपने अज्ञानसे नष्ट हो जानेवालोंको मैंने देखा; कामको उद्देश्य मानकर ध्वस्त 
डहीने वालों की मैंने देखा कितु केवल तुझकको ही अपना उद्देदय बना लेनेवालोंको 
मैंने नहीं देखा गरहेंश्वरा । 

(१७६) जहां संकटमें फंसते हैं वहां “हे शिवजी !” कहते हैं लोग, तब 
तुम्हारा स्मरण करते हैं और सिरपर भ्राई बला टलते ही तुम्हारी ओर देखत्ते 
भी नहीं हैं ये रामनाथ । के 

टिप्पणी :--ऊपरके तीन वचनोंमें सामान्य मनुष्य-स्वभावका वर्णान किया 
गया है 


२१६ चचन-साहित्य- परित्तय 


(१८०) संसार-विषय-रस रूपी कालकूट हलाहल विष खानेवाला कोई 
बचा है क्या ? फिर भी सब उस संसार-विषय-रसमें पत्नते.हैं । उस विषकी 
हवा लग जानेसे ही मैं तड़प रहा हूं स्वामी ! अ्रपना कृपा-प्रसाद रूपी /निविप् 
देकर मेरी रक्षा करो निजगुरु स्वतंन्नसिद्धलिगेश्वरा 4 शा ट 

(१८१) क्षणिका जीवन स्थिर नहीं है । मृग छायाकी भांति,क्षणभर घमक- 
कर छिपनेवाले इस संसारमें क्या देखकर पागल हो रहा.है रे तू ! विश्वास न 
कर इसपर । जिन्होंने इसपर विश्वास किया वह सब बौराकर नष्ट हो गये + 
केवल महानू भ्रम है यह, मू्खोका राज है। इसमें कुछ भलाई नहीं हैं ऐसा 
निश्चित जानकर निजगरु स्वतंत्र सिद्धलिगश्वरके चरण पकड़े हैं । 5 

(१८२) विषयोंका ताम भी मेरे सामने लाकर ना ख़ोल बावा [ हरियाली 
देखकर उस ओझोर भागनेके अलावा पश्ु दूसरा.क्‍्या जाने ? विषय रहित'करके 
जी भर भवितरस पिलाकर सुबुद्धि रूपी श्रमृत दे मेरी ,रक्षा,कर ,कूडलु- 
संगमदेव । 

(१८३) अरेरे ! सांपके फनके नीचे बसे मेंढककी पी ,स्थिति हो गयी हैं 
मेरी ! संसार सब वेकार गया न! सब कुछ करनेवाले कर्ता कूडल 
संगमदेवा इन सबसे बचाकर मेरी रक्षा करो । 

(१८४) जहां कहीं भी जाता हूं यह उपाधि नहीं चूकती, इस उपाधिका 
उपाय करके निरुपाधिमें स्थित कर मेरे स्वामी ! सब प्रकारकी कामनाप्रोंपे 
भुक्त करके अपना सत्पथ दिखा । सहज सम्यकत्व देकर रक्षा कर रे ! सौराष्द 
सोमेश्वरा । 4 239 "2? 

टपिप्यी :--उपरोक्‍त चार वचनोंमें विषय-बंधनसे मुक्त करो, क्योंकि यह 
विषकी तरह मारक है ऐसी भगवानसे प्रार्थना है। यही भावना दृढ़ होकर 
परम सुखकी उत्सुकताको बढ़ाती है । | का 

(१८५) कब इस संसारकी प्यास बुझेगी ? कब मेरे ,मनमें उस झक्तिकी _ 
प्रतीति होगी ? कब ? कब कूडल संग्रमदेव ! श्र कब. परम संतोषमें, रखोगे 
मुझे ? 

(१५६) प्राण रहे तब तक क्रोधका मूल है भौर काया रहे तब तृक 
कामका मल है; संसारका मोह रहे तब तक कामनाश्रोंका मूल है। कामनाका 

खंडन करके मोक्षकी मधघुरता दिखाते हुए भेरी रक्षा कर.कप्रिल सिद्ध .मल्लि- 
कांजु ना । आम, 
(१८७) सुख पाकर हे हुआ कि उसमेंसे एक नया दुःख निकल-श्राता 
है, इस दुःखका अन्त नहीं है। संसारमें मिलनेवाले सब सुख ऐसेही अल्प हैँ 
क्षणिक हैं, पुनः महाचर्‌ दुःख देनेवाले. हैं । इनमेंसे निकलकर तुमसे कभी श्रलग व 
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हो सक इस भांति ठुममें कव विलीन हो जाऊंगा कपिल सिद्ध मल्लिकाजु ना । 
ट्पणी :--इन तीन दचनोंमें दिखाई देनेदाली व्याकुलता जैसे-जैसे बढ़ती 
जाएगी परम सखकी संभावना भी उढ़ती जाएगी । 
(१८८) अपने कुंडसे अलग पड़कर पकड़ा गया हुआ हाथी जैसे अपन 
अंडका स्मरण करता है वेसे स्मरण करत में ! वंबनमें पड़ा हुआ सुरा जस 


>जई 


अपने अन्य बंघुओंका स्मरण करता है वैसे स्मरण करती हूं मैं ! प्यारे : यहां 
आकर प्रपता ठाव दिखा मेरे चन्‍्तमल्लिकाजु ना । 

(१८६) विद्वासका मन ठुेमें, निश्वासका मन सुनें, प्रेमका मन तुझभमें 
लालच-पालनच और अाकुल-व्याकुल मन दुचक्कषम चिताओ्नोसि जलने-गलनेवाला 


नन तुकमें और मेरी पंचेंद्रियां भी आयसे आलिगित कपूरकी भांति अपनेमें 
मिलाले नेरे चन्‍तमह्लिकाजु ना ॥ 


(१६९०) किल-विलाकर बोलनेवाले विहंगदू द क्या तुमने देखा है उसको ? 
व्याकुल-विह्नल स्व॒रसे कूकनेवाली कोयल क्‍या तुमने कभी देखा है उसको ? 
फूम-मूमकर और चूम-चुमकर मंडरानेवाले अमर ! तुमने देखा है ? मानत्त 


सरोवररमें किलोलें करने वाले हंसो : क्या तुमने देखा हैं ? गिरियुदाश्रोंमें जा 
घुसकर खोजनेवाले शिकारी ! तुमने देखा है ? कहां है वह चन्नमल्लिकाजु न 
कहो न! 


(१६१) सारा वन तू है, वनमें रहनेवाले वृक्षलताएं तू है, उसमें खेलनेवाले 
मि-कीटक सब तू है चनन्‍नसल्लिकाजु ना सर्वव्यापी होकर तू अपना 


(१९२) मनका पलंग बनाकर चित्तका अलंकार कहूयी मैंतू आरा उस 
पर : मेरा शिवलिय तू आ उस पर । मेरे भक्त-वत्सल तू आ। मेरे भक्त 
देहिक देव ! आओ न ! भेरे अंतरंगर्मे आश्रो वहिरंग में आओ, सर्वांगको व्याय लो 
में तुझे ही बुला रही हुं उलिसुलेश्वरा १ 

टिप्पणी :--इन पांच वचवोंमें भक्ततकी व्याकहुलताकी ऋलक है । वियोगिनी 
विह्नल हृदयकी भांति मुमुक्षुक्ता हुदय भी अपनी धघ्येय-मूतिके लिए तड़पता 
। उस स्थितिमें साधक मुझे जुद्ध करो, मेरी रक्षा करो, मुझे झ्ांति दो ऐसी 
प्रार्थना करता है । 





/3॥/ ४२)॥/ 


(१६३ ) वनमें गयी हुई गाय अपने बछड्केके वियोगमें व्याकुल होकर 


गोठेमें आ्राते ही प्यास्स उसको दूध न पिलाएगी तो वह वछड़ा क्‍या करेगा ? 


कहाँ जाएगा १ मैं के देह धारण करके इस भव-सागरमें ड्व रहा हूं 
इस अतज्ञान-जन्य भव बंधनोंको खोल करके मेरी रक्षा करनेकी चिन्ता यदि 


तु नहीं हैं तो मैं भला क्या कर सकता हूं अखंडेइवरा । 





२११८ . वचन-प्ताहित्य-परिचय 


(१६४) शरीर-जन्य विकारोंसे अज्ञानके अंधकारमें फंसकर अकुलाकर 
'तड़पता हुआ गल रहा हूं मेरे रवामी ! मानसिक विकारोंके अज्ञान ववंडरसें 
फंसकर धघूलमें मिलकर रंग ही उड़ गया है मेरा । मेरे नाथ इस तन-मनके 
'विकारोंका विनाश करके अपनी भक्तिमें श्रनुरक्त रखकर मेरी रक्षा करो 
अखंडेदवरा । 

(१६४) मैं कहांसे श्राया ? मुझे कैसे मिला यह द्वारीर ? आगेक्ी 
मेरी गति क्‍या है ? आदि नित्यानित्य विचार जब तक पैदा नहीं होंगे तव तक 
यह व्याकुलता नहीं मिटेगी निजगुरु स्वतंत्र सिर्धालिगेदवरा । तुम्हारे ही दिये गये 
'भवांतरमें झ्राता हुआ देख मुझे दुःख होता है । 

टिप्पणी-इस अध्यायमें मोक्षेच्छाका विचार किया गया श्राग्रे उसके 
साधन-मार्गोका विचार किया जाएगा । 


साधना-सार्ग: सर्वार्पण 


विवेचन-- पिछले अध्यायमें कहा गया कि मनृष्यको मुक्तिकी इच्छा 
होती है, श्ौर यह मुक्तिक्री इच्छा जैसे-जैसे तीत्र होती जाती है वेसे-वेसे वह 
परमात्माके विषयमें व्याकुल रहने लगता है। उसको विपेय सुखकी ओरसे 
जुगुप्सा होने लगती है । जीवके लिए शिव-वियोग  असह्य हो जाता है। वह 
भगवानको ढूंढने लगता है । उसको पानेकी साधना करने लगता है । अभ्रव इस 
अध्यायमें उस साधनाके विपयमें विचार करना है । 

नित्य, निर्दोष सुख प्राप्त करना ही प्राणी मात्रका अंतिम ध्येय है । जीवन- 
का यही एक उद्देश्य है। उसे प्राप्त करनेकी आ्राशा सबमें होती है। कितु 
अज्ञान, अथवा मोह, अथवा मायाक्रे कारण यह आशा अ्रथवा ध्येय-निष्ठा मंद 
पड़ती है, और उसी मूलभूत श्रानंदक छायारूप विपय-सुखमें मनुष्य डूब 
जाता है। वच्चेकी भांति छायाको ही सत्य मानकर उसको पकड़नेका प्रयास 
करता है, उसीसे डरकर चीखता है। अ्रनुभवसे जब उसकी अस्तित्व हीनताका 
पता लगता है तव इस विषय-छुखकी सार-हीनताका बोब होने लगता है। 
मुक्तिकी भूख जगती है । उस आनंदको पानेकी व्याकुलता बढ़ती है, तव यह 
प्रदन उत्पन्न होता है कि उसे कंसे प्राप्त करें। उसके साधन कौनसे हैं ? 

साक्षात्कार अ्रथवा श्रनुभाव ही मुबित सोपानकी अंतिम सीढ़ी है। वचत- 
कारोंने वार-बार इस तथ्यको समझाया है। साक्षात्कारसे मुक्ति करतला- 
मलकवत्‌ हाथमें आा जाती है। श्राध्यात्मिक सत्यके प्रत्यक्ष दर्शनको साक्षात्कार 
कहते हैं। इसके ज्ञानसे ही मृक्ति मिलती है। अ्रनुभवयुकत श्रात्म-नज्ञान ही 
साक्षात्कार है। काया, वाचा, मन, प्राण, तथा भावमें सत्यात्माका भान 
होना ही साक्षात्कार है। यही श्रनुभाव है। कितु वह साक्षात्कार कंसे 
होगा ? 

नदीका प्रवाह झौर उसमेंसे अलग किया गया पानीका एक विदु जैसे 
तत्वत: एक हैं, दोनों पानी ही हैं वैसे ही श्रात्मा और परमात्मा मुलतः एक ही 
है ! कितु जीवात्मा परमात्माका अंश मात्र है ! परंमात्मा अनंत-गुण, अनंत- 
शवित, सच्चिदानंद, नित्य पूर्ण है तो आत्मा अल्पगुण, अल्पशक्ति और अहं- 
कारके कारण दुःख-भोगीं है। जीवात्मामें दिखाई देनेवाले भथवा निर्मित होने 
वाले सव दोप उपाधिरूप है। यह अहंकार संपूर्णतः न्ट हो करके “मैं शरीर 
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नहीं हूँ “मैं यह मन या बुद्धि नहीं हूँ, इन सबसे परे जो आत्मा है वही मैं हू 


२२० बचन-साहित्य परिचय 


इसके भान तथा ज्ञानके सातत्यसे, इस ज्ञासमें स्थित, स्थिर होना ही साक्षा- 
त्कार है। 

इस प्रकारकी प्रतीति होनेके लिए वचनकंरोंने एक दिव्य मार्य दिखाया 
हैं । उसको पूरापिण अथवा स्वार्पेण मार्ग कहा गया है। इसीको वचनकार 
समन्वय योग अथवा शरण मार्म कहते हैं । 

साधकको अपना सब कुछ शक्ति-युक्ति-भक्ति, तन, मन, प्राण, भाव; इंद्विय, 
कर्म आदि सर्वस्व अनन्यभावसे, निरपेक्षमावसे भगवानके चरखोंमें श्रपंण 
कर देना चाहिए । ब्वासोच्छवासके सहज कर्मसे लेकर 'प्रयत्नपूर्वक किये जाने , 
वाले प्रत्येक महान्‌ कर्म तक, सबके सब, परमात्मापंण भावसे करना ही इस 
मार्गका मूल मंत्र है। साधकका प्रत्येक कर्म परमात्माको अ्रपेंण करना ही 
सवर्पिण मार्ग कहलाता है । इसमें साधकके स्वभावानुसार, भक्ति, ज्ञान, कर्म 
ध्यान श्रादिका समय होता है जिससे साधककी ओरसे किसी एक .'विशज्विष्ट 
मार्गससे छिपके रहनेकी श्रावश्यकता नहीं होती। इसलिए यह समन्वय-स्ार्गे 
कहलाता है । इस ढंगसे साधना करनेसे पहले साधकको संपूर्ण झूपसे परमात्मा 
की शरणा जाना होता है । इसलिए इसे शरखमार्ग कहते हैं। 

सवर्पिण भावसे जब साधक अपनी साधना प्रारंभ करता है तब उसकी 
सभा शवितयाँ जैसे क्रियाशक्ति, भावद्यक्ति आदि उसको क्षणाशः परमात्माकी 
और ले जाती हैँ । धीरे-धीरे उसका श्रहुंकार जलने .लगता हैं। उसके दोष 
जलने लगते हैं। उसका जीवन शुद्धातिजुद्ध होता जाता हैं; श्रीर साक्षात्कार 
होता है | आात्यंत्षिक सत्यका प्रत्यक्ष बोध होता है । 

इस मार्ममें साथक्रोंमें समय-समय पर जिन-जिन शक्तियोंक्रा विकास होगा 
उनके श्रनुसार साधक प्रधानतः भक्तियोग, कर्मयोग, व्यानयोग, ज्ञानयोग श्रादि 
का आचरण करता हुआ दिखाई देगा । किंतु तत्वत: यह समन्वय-योग है । 
शरणा-मार्ग है। परमात्मापंणा-योग है। 

अवतक वचनकारोंकी साधना-प्रणालीका विवेचन किया जिसको आधार- 
शिला सर्वारपश है। अरब इस मार्गके विषयमें जो वचन हैं उसका विचार कर 
इस अध्यायमें केवल सर्वार्पणका ही विचार किया गया है। समच्चय सार्ममें 
आने वाले कर्म, ज्ञान, ध्यान, भक्ति आदिके विपयमें आगे एथक्‌ श्रध्यायमें लिखा 
गया है । | 

चचन-- १६६) आ्ात्म-परमात्म योग जाननेसे पहले, ज्योति स्थित झ्रात्म- 
ज्योति को जानना चाहिए, शब्दमें स्थित परमात्माकों जाननेके पहले आ्त्म-परमात्म 
ग्रेग नहीं जानना चाहिए । श्रात्म-परमात्म योग जानमेके पहले स्मरण-विस्म- 
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रण. नए नहीं होगा।। और यह नष्ट होनेसे पहले माया जाल नहीं दूटेगा 
माया जाल हूटनेसे पहले अहंकार नए्ट नहीं होगा । श्रहंकार नष्ठ होते ही. मिज 
गुरु स्वतन्त्र सिर्धालगेब्वरमें उसी जीवका जीवपरमेक्य नहीं होगा । 

टिप्पणी :--"अहम्‌” को “परम्‌” में उंडेल देना ही सवर्पिण है | सर्वार्पण 
अहम्‌को नष्ट करनेका सर्वोत्तम मार्ग है । 

(१९७) दशरीरके गुणोंको श्रर्पण करने-पर मन मुन्ध होना चाहिए, 
मनके गुणोंको अरपपण करनेसे इंद्रियोंकी शुद्धि होनी चाहिए, तन-मन इंद्रवियोंकी 
शुद्धि होकर उनको शांति समाधान प्राप्त होनेके पहले अर्थात्‌ लिग नेवेच्रके 
रूपमें उसके लिगाभिमुख रखने योग्य होनेसे पहले उसे गहेश्वर लिगर्से विलीन 
नहीं. होना. चाहिए मेरी माँ । 

१६०) शरीरके लिए शरीर रूप होकर तु शरीरका आसरा वना हैं, तू 
मनोरूप होकर मनको- स्मरश शक्ति देकर उसका आधार वना है, प्राणंरूप- 
होकर प्राणाधार बना है तू, मेरे तन, मन, प्राणामें व्याप्त होकर सब साधनोंको 
अपना: साधन वना लिया है तूने | इस कारण मेरे प्राण तुभमें छिपे हैं निजगुरु 
स्वतन्त्र सिद्थलिगेइचरा । 

टिप्पणी : - तन मन प्राणादि सब परमात्माके दिए हुए हैं। वह सब उसीको 
समपरा करना मुक्तिकी साधना है । 


(१६६९) शरीरके तुमसे श्रालिगित होकर महाशरीर बनने पर फिर कहाँका 
शरीर ? तुमसे आालिगित होकर मनके महा मन बननेके वाद फ़िर भला कहांका 
मन ? भावके तुमसे आलिगित होकर निर्भाव होने पर भला फिर कहांके भाव ? 
इस प्रकार त्रिविध निर्लेंप होकर लिगमें भ्रहृश्य होने पर कूडलचन्नसंगेय अपने 
आपको: जानता है । 

(२००) प्राणोंके होने पर भी प्राण नहीं हैं क्योंकि वह लिगापंण हो 
चुके हैं |: मनके होने पर भी मन नहीं है वह तो लिगमें विलीन हो चुका है । 
जीवके होने पर भी जीव नहीं है वह तो सजीव वना हुआश्ना है । इंद्वियोंके होने 
पर भी इंद्रियाँ नहीं हैं क्योंकि लिग्रेन्द्रियाँ वन चुकी हैं । इस प्रकार सब छु 
होने पर भो कुछ भी नहीं होनेका अनुभव है शन्रर्थात्‌ सोराण्ट्र सोमेमवरा सत्य 
शरण भोजन करके भी भूखे हैं, अंग-संगसे भी ब्रह्म चारी हैं । 

(२०१) मन ही अपना न रहनेसे न स्मरण कर सकता हूँ न निश्चय ही 


कर सकता हूँ। ज्ञाता, ज्ञान, ज्ञेय आदिका अतिक्रमण करके ऋभिनव महल्लिको- 
जु नमें परम सुखी हैँ । - 








-.. (२०२) प्रीतमके रूपसे मेरी आँखें भर गयी हैं, उनके शब्दोंसे मेरे कान 
भर गये- हैं, उनकी सुगन्धसे मेरी नाक सर गयी हैं, उनके चुंबनके माधुयसे होंठ 
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मधुर हो गये हैं, श्रोर उनके श्रालिगनसे सारा शरीर खिल गया है अंतरंग- 
बहिरंगमें प्रीतमसे मिल करके सुखी हुआ हूँ उरिलिगदेव ॥ 

टिप्पणी :--भगवानकी अपना प्रीतम मानकरके अपना सब कुछ उसको 
समर्पण करनेसे साधकके अंगरांगमें भगवानका श्रधिष्ठान हो जाता है ऐसा वचच- 
कारोंका अनुभव कहता है । 

(२०३) मनके महाद्वार पर तू सर्दव दक्षतासे खड़ा है न मेरे स्वामी ! वहाँ 
आई हुई वस्तुओंका पूर्वाश्रथ. काटकरके तू ही उनकी स्वीकार करता है न ? 
तेरा स्पर्श हो सकता है न, या तेरा स्पश नहीं हो सकता इसका तेरे मनका 
तू ही साक्षी है कडल संगमदेव । 

टिप्पणी :--सर्वार्पण करनेवाला साधक जो कुछ करता है परमात्माके 
स्मरणसे ही करता है। परमात्माको साक्षी रखकरके करता है तथा जो कुछ. 
पाता है परमात्माका प्रसाद मानकरके पाता है। इसलिए किसी वस्तुका पूर्वा- 
श्रय अर्थात्‌ वस्तुका दोष, जो वद्धावस्थाका कारण है, नहीं रहता । ह 

(२०४) पागलकेसे काम करते हैं। रहस्य न जानकर किया हुआ कर्म 
वंधनकी वृद्धि भर शांति-समाधानका विनाश करता है । कूडल चन्तसंगेय 
तुम्हारे शरणोंका सतत सहज कर्म लिगक्यका साधन है । 

(२०५) शरीर लिगापंण हुआ तो कर्म नहीं है। जीव लिगापित-हुआ तो 
जन्म नहीं है। भाव लिग्रापित हुश्रा तो भ्रम नहीं और ज्ञान लिगारपित हुप्ना 
तो उस प्रसाद-ग्रहणाक्री प्रतीति भी नहीं । माया-प्रपंचादिका निषेव करके वह 
सब तुम्हें अपर करनेसे “मैं ही शरण हूँ ।” जैसे अ्रनेक वस्तुओंको एक जीव 
करके सांचेमें ढालते हैं जैसे पानी जम करके झोले बनते हैं, दीपक तेल पीता है, 
मोती पानी पीता है, प्रकाश शून्यको निगल जाता है, वैसे महाघन सदगुरु 
सामनाथ तुम्हारे शरण (अपना) नाम सिटे हुए लिगेक्य हैं। 

(२०६) कानोंसे सुने हुए शब्दोंका सुख, आ्रांखोंसे देखें हुए रूपका सुख, 
चर्मसे छूए हुए स्पशका सुख तुझे समर्पण करके अनुभव करनेवाला निजगुरु 
स्वतंत्र सिर्धालगेइ्वरका प्रसादि है । है 

(२०७) वृक्ष-लता-पेड़-पौदोंको लगाकरके उन्हे पालपोसकर भी काटकर, 
पकाकर खानेके दोषका भला कौन-सा प्रायश्चित्त है ? यह चराचर सब, एक 
इंद्रियसे प्रारंभ करके पांच इंद्रिय तककी जीव-राशि ही हैन ? इसलिए 
कूडल संगमदेवके शरण इस सबको लिगापित करके प्रसाद सेवनकर जीते हैं । 

विवेचन--प्रत्येक देहथारीको, चाहे वह साधक हो या सिद्ध जीवन बिताना 
भ्तिवार्य है। उसके लिए इवासोच्छवास, खाना, पीना, सूंघवा श्रादि क्रियायें 
करना भी अनिवार्य है। भोजनमें संपूर्णतः निरामिश होने पर भी वनस्पतिकी 
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हिंसा भी तो हिंसा ही है । मनुष्य ज्ञात और श्रज्ञात भावसे न जाने कितनी 
हिंसा करता है । इन हिसादि दोषोंसे, भोजनादि आवश्यक भोगोंसे, साधककोः 
किस प्रकार मुक्त होना चाहिए ? वचनकारोंने ऊपरके दो वचनोंमें इसका 
उत्तर दिया है । वद्धत्व किसी कमंमें नहीं है । किसी कर्ममें पाप अथवा दोषः 
नहीं है कितु वह कर्म जिस भावसे किया जाता है उसमें है । इसलिए साधकको 
सर्वापण भावसे ही सब कर्म करने चाहिए। परमात्मापण भावसे भोगा हुआाः 
भोग प्रसाद कहलाता है। प्रसाद-ग्रहणा मुक्तिका साधन है। परमात्तमापंण 
भावसे प्रत्येक कम करनेसे जीवन यापत्न करनेके लिए किये जानेवाले कर्म: 
और लिए गए भोगके दोषोंसे साधक अलिप्त रहता है । 

वचन--(२० ८) पंचेंद्रियोंके गुणोंसे श्रकुला गया । मनके विकारोंसे भ्रमितः 
हुआ । धनके विकारोसे घृति नष्ट हुई | शरीरके विकारोंसे गतिहीन हुआ्ना । तबः 
तेरी शरण आया कुडल संगमदेव । | 

(२०६) मेरा योग-क्षेम तेरा हैं । मेरी लाभ-हानि तेरी है। मेरा मान- 
अपमान तेरा है। मैं वृक्ष पर लगे फलकी भांति हूँ कूडलसंगमदेव । 

(२१० ) प्रकाशद्वार, गंघद्ार, शब्दद्वार, ऐसे छः द्वारोंक मिलनेके स्थानपर 
नाद-विदु-कलां नामके सिंहासन पर विराजमान होकर दाब्द-रूप-रस-गंधादि 
सेवन करनेवाला बिना तेरे और कौन है स्वामी ? जिह्लाकी नोक पर बैठ करके 
पड़सान्तका स्वाद लेनेवाला तेरे अतिरिवत और कौन है प्रभु ! मनरूपी महा- 
द्वारपर खड़े रहकर शांति समाधान पानेवाला तेरे सिवा और कौन हो सकता 
है ? सर्वेद्रियोंकी सवे-मुखसे भोगप्रसाद देनेकी कृपा करनेवाली कृपामृर्तिः 
निजगुरुस्वतंत्र सिर्दालगेंद्वरके श्रतिरिक्त श्रीर कौन है मेरे नाथ ! 

(२११) शरीर तेरा कहने पर मेरा दूसरा शरीर कहां ? मन तुझे अपण 
करने पर मेरा मत कहां रहा . ? धन-सव्वेस्व तेरे चरणोंमें अपित होनेपर मेरा 
धन क्या रहा ? इस प्रकार तन-मन-घन तेरा कहनेपर दूसरा विचार ही कहां 
है कूडलसंगमदेव । 

. (२१२) तन देकर वह शुन्य हो गया । मन देकर वह शून्य हो गया | घन 
देकर वह शून्य हो गया । यह तीनों कूडलसंगबमें श्रपंण करनेसे बसवण्णकोः 
शन्‍्यसमाधि प्राप्त हो गयी । 

ट्रिप्पणी :--शुन्य समाधि--निविकल्प समाधि । | 

विवेचन---तव मन धनसे संतप्त साधक उपरत होकर परमात्माकी शरण 
जाता है। अपना सर्वेस्व उसके चरणोंमें' श्रपित करके शरणागति स्वीकार 
करता है। मेरा सबकुछ भला, बुरा, पाप, पुण्य, हित, श्रहित तेरा है, मैं भी 


र्र्४ चचत-साहित्य-परिचय 









तेरा हूं. “तू जैसा रखेगा वसा रहूंगा” ऐसी प्रार्थना करता हुआ श्रपने: अंत 
करणुके भाव-पीटपर उसे बिठा करके “अहम्‌/को “१रम”में ड्रवो देता है. 
तब श्रहमुके स्थानपर सोहम्‌ नाद गूंजने लगता है। परमात्मासे ऐक्यका: अंचु*ह 
भव हो जाता है । ४ का 

वचन-- (२१३) प्रभु ! सब इंद्रियोंको तुकपर चढ़ाकरके जबतक पूजा नहों को: 
तब-तक ढेरों पत्र-पुष्प-फलादिसे पूजा करके क्या लाभ ? तुझे अपने: अंतं:कररामें 
बिठाकर मनको तेरा लीलाक्षेत्र न बनाकर माला फेश्कर तेरा नाम जपनेसे वंया 
होगा ? जबतक अपनेको सभपित नहीं किया तव तक सकल सुख-्सांधनोंकें 
समपंणसे क्या लाभ ? शरीर गुणोंसे तेरी पूजा करनेवाले सव लोग तेरा स्पर्श 
न पाकर तुभसे दूर हो गये। यह जानकरके तेरी श्रविरल पूजा करते' हुए तुंभमें ' ५ 
छूब गया है निजगरु स्वतंत्र सिद्धलिगेददरा । 5 

(२१४) श्रन्य सब विचारोंको भूलकरके तुम्हारे विचारोंमें ही डूबनेपर; दा 
तुममें प्रारा स्थिर हुए । प्राशकों आधार मिलजानेसे दस वायुझोंका सांचाः हूट 
गया । अंगलिगके किरणोंको निगल गया, और शअ्रंतःकरणमें. करतलामलककी 
भांति तुके ही देख रहा हैं। (तुमे श्रपनेसे) वाहर न जानकर तु'ही गति -यह्‌ 
जानते हुए तुमे ही हरव् गया कूडलपधंगसदेंव । 

(२१५) संकल्प सिद्ध होनेसे मनरूपी संकल्प रहा ही नहीं । सारे विचार 
तुममें डूब गए सो संकल्प जन्य संबंधोंकों भूल गया। शअ्रंतःकररामें, तेरे ही 
विचारसे भरजानेसे श्रांखें तेरे भ्रतिरिक्त और .कुंछ देख हीः नहीं .सकती..हैं 
कंपिलसिह्मल्लिनाथैया । हक 


( र्‌ १ ६) इंद्रियादि साधनेके नभनप्ट होकर नवशक्तके गलग होनेपरः झोर ० 
क्या रहा ? न स्वर्ग है न नरक । फिर' रहा- क्या ?  गुहैरंबरलिगमें, >प्रवेशकर 
सुखी होनेपर श्रीर क्या रहा ! + ५ कक आप 


टिप्पणी :- सर्वार्पण करने वाला पत्र-पुष्पादिकी 'पूंजासे संतुष्ट नहीं होती 
वह भगवानमें लीन होकर पूजा करता है। तभी वह थेन्‍्य भाव प्रीप्त कर संकेत 
है। अ्रपनेको कृतार्थ भान सकता है। “नवचक्र “का अर्थ मूलांधारचक्र आदि 
नाड़ीचक्र हैं। इन नाड़ीचक्रोंके विषयमें कुछः लोगोंक मंतव्य हैं वह: छे: हैं तो 
कुछका नौ । उत सबके छिन्‍्त होनेपर कुंडिलिनी ' दोवितः: संपूर्रोर्पेसे जगत 
होती है श्र सत्यका प्रत्यक्ष ज्ञान होताहै। ग हाल ० ये: ४ 
(२१७) देहरूपी मंदिरमें भसोव-सिहासन स्थापित करके प्रीणोंके स्वोमीकी..: 
पूजा करना जाननेवाले देवताको- ही देव 'कहुँगो अंखेर्डेशर्री:। ५.४. 
४ (२१४) घनीः लोग मंदिर वंनंवाते हैं:मैं3 क्यों करू: स्वोर्मी मैं अकिंच 
हैं । मेरे परही खम्मे हैं। शरीरती शंनिरि है * शश्सन्मती >पसका स्खरो केला हि 
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कूडलसंगमदेव देख, सुत स्थावरकों कालिख लगती है जंगमकों वह नहीं 
लगती । 

(२१६) भेरे चरण ही नींवके पत्थर हैं, पेर ही खम्में हैं, बाहु नागवेदी और 
अ्रस्थियां शहतीर हैं, होंठ किवाड़ और मुख उस मंदिरका महाद्वार है। गुरु 
करुणा लिंग बनी और मेरा अंग उसका पीठ-। मेरा हृदयकमल उसकी पूजाका 
सुमन है, कारन कीतिमुख, मेरी वाणी उसकी पूजाकी घंटी है श्रौर मस्तक 
स्वणंकलश, मेरी आंखें कभी न बुभनेवाले नंदादीप हैं और चर्म ही निर्मल वस्त्र । 
मेरा स्मरण ही तेरा नैवेद्य है गुरुपुरदसल्लेय यह सब तेरा होकर । 

टिप्पणी:--परमात्मापण किए हुए भकतके हृदय-मंडपमें परमात्माका 
अधिष्ठान होता है । उसका पंचभौतिक शरीर ही पवित्र मंदिर बन जाता है । 
इस प्रकारके मंदिरको बांधनेके लिए धन-संपत्तिकी भ्रावश्यकता नहीं होती ॥ 
उसके लिए भावसंपत्ति चाहिए ॥ नश्वर स्थावर मंदिरसे यह अ्रच्छा है। इस 
बातको ऊपरके वचनोंमें कहा है । 

(२२०) अपने मनको तुभमें ड्रवोकरके न निकाल सकनेका श्राश्चयं 
देखा। न इह जानता हूँ न पर। परमानंदमें डूबा हुआ हूँ। उस “पर” का 
स्मरण ही स्मरण है। परम सुखमें सुखी हूं हे श्रप्नतिमकूडल चस्नसंगया मेरे 
श्राइचर्येंका रहस्य तू ही जानता है । 

(२२१) अंगलिगमें शांत, मनज्ञानमें शांत, भाव-श्रभावमें शांत, कामनाएं, 
शांतिमें ड्बकर शांत कर सकनेवाला ही सच्चा दरण है ग॒हेदवरा । 

-(२२२) भरे ! तेरे शरण परमसुखी हैं रे ! तेरे शरण काय-रूपी कर्मका 
अ्रतिक्मण किए हुए निष्कर्मी हैं । तेरे शरण मनमें निर्लेप ज्ञानी हैं कडल- 
संगमदेव तेरे शरणोंकी महिमा न गा सकनेसे उन्हें केवल 'नमोनम: नमोनमः 
कहकर शतशत प्रणाम करता रहता है प्रभो ! 

(२२३) तेरे शरणोंकी स्थिति जाननेवाला इस त्रिभ्ुवनमें कोई नहीं है 
देख । श्रघटित घटना करनेवाले महामहिम हैं वे । नि्जैक्यमें निर्लेपभाव हैं वे, 
उनकी महिमा अखंड है कडलसंगमदेवा मैं कंसे जान सकता हूँ तेरे शरणोंकी 
महिमा ? 

(२२४) तुम्हारे शरणोंने भूमिपर पर रखे तो भूमि पावन है, तुम्हारे 
झरणोंके रहनेका स्थानही कलास, तुम्हारे शररोंके रहनेका स्थान ही तुम्हारा 
मंदिर है चन्नसल्लिकाजु ना तुम्हारे शरण बसवण्णके रहनेका स्थान श्रवि- 
मुक्ति-क्षेत्र है। मैं उस बसवण्णके चररोंमें शत-शत प्रणाम करती. हूं ! 

टिप्पणी :---बसवण्णु श्री वसवेश्वर । श्रविमुक्ति--एक दौव तीर्थका 
नाम है । ह 


साधना-सार्ग--ज्ञानयोग 


विचवेन--साधक सर्वापेण भावसे अपना सर्वेस्व परमात्माके चरखोंमें अपण 
करके साधनाका प्रारम्भ करता है। वह भ्पनी भावशक्ति, क्रियाशक्ति, चित्तनशक्ति 
तथा बुद्धिशक्तिको सम्पूर्ण रूपसे भगवानके सम्मुख रखता है । कित्तु साधकके 
स्वभाव और उसकी परिस्थितिके अनुसार, भिन्‍व-भिन्‍त साधकोंमें इन शक्तियों- 
का परिमाण और प्रकार भिन्‍न-भिन्‍त्र होते हैं। इसमें न्यूनाधिक होता है । 
वचनकारोंका कहता कि सिद्धिके लिये इन चारों शक्तियोंका समन्वय भ्रावश्यक 
है। किन्तु इन शक्तियोंके लक्षण क्‍या हैं ? इनका कार्य क्या है ? इन सबका 
परस्पर सम्बन्ध क्या है ? इन सब बातोंका विचार करना आवश्यक हैं। इप्तका 
विवेचन -विश्लेषण करते समय यह स्मरण रखना चाहिए कि सर्वापिण इसकी 
आधार शिला है। 


साक्षात्कारके लिए ज्ञान, भक्ति, कर्म, तथा स्थिर ध्यान की आवश्यकता 
है । साथ ही साथ संशयातीत आत्मज्ञान चाहिए, चित्तकी एंकाग्रता चाहिए । 
वचनकारोंका कहना है श्रद्धायुक्त सत्यज्ञान, परमात्माकी अनन्य भक्ति, ईइवरे-. 
काग्र चित्त, भगवदर्पण किया निष्काम सत्कर्म, इनसे ध्येय सिद्धि होगी । यहाँ 
ज्ञानका भ्र्थ आध्यात्मिक ज्ञान है। मैं कौन हूँ ? कहाँसे आया भर कहाँ जाना 
है ? यह संसार कहांसे भौर कैसे हुआ ? इसके मूलमें क्या है ? इसके मूलमें जो 
सत्य तत्त्व है उसका, मेरा तथा इस विश्वका सम्बन्ध क्या है ? इत सब प्रइनों- 
का यथार्थ उत्तर ही ज्ञान है। वही आत्म-ज्ञान कहलाता है। वह ज्ञान शुद्ध 
वृद्धिको भ्र्थात्‌ जिज्ञासापूर्ण निःस्वार्थ बुद्धिको ज्ञात हो सकता है। इस ज्ञानमें 
निस्सन्देहरूपसे चित्त स्थिर रहा तो जीवनमें समता, सौम्यता, समाधान, शांति 
ओर परम सुखकी प्राप्ति होती है । वही आत्म-सुख है । वही शाश्वत सुख है । 
वही मुक्ति सुख है। वह प्राशिमात्रका पआत्यंतिक ध्येय है । 
केवल ज्ञान, भक्ति, कर्म, अथवा ध्यानसे मुक्ति प्राप्त होना असंभव है 
मुक्तिके लिए इन चारों शक्तियोंकी आवश्यकता है। वचनकारोंने इसके लिए 
समन्वयात्मक पूर्णो योगका साय सुझाया है । भ्र्थात्‌ वचनका रोंने हृठयोग, राज- 
योग, भवितयोग, ज्ञानयोग, कर्मयोग आदि पारिभाषिक शब्दोंका प्रयोग ने कर 
. “शिवयोग” प्रथवा “परमात्मयोग” श्रथवा 'शिवैक्य” अथवा “लिगैक्य” अथवा 
“निजेक्य” आदि शब्दोंका प्रयोग किया है। वर्चंत-साहित्यमें बिना ज्ञानकी 
क्रिया, श्रथवा विवा क्रियाके ज्ञान, क्रिया-रहित भक्ति, अथवा भक्ति-रहित 
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(क्रिया, ज्ञान-रहित भक्ति श्रथवा भक्ति-रहित ज्ञान आदि ऐसे किसी एकका 
स्वतन्त्र स्थान नहीं है। उनके कथनानुसार, इन चारोंके समन्वयसे ही मुक्ति 
. संभव है। नहीं तो मुक्ति असम्भव हैं । 

ज्ञानके विषयमें वचनकार क्या कहते हैं यह देखें । 

वचन-- (२२५) न भूमि तुम्हारी है न हेम तुम्हारा, न कामिनी ही तुम्हारी 
है। वह विश्वको दिया हुआ नियम है | तुम्हारा श्रपना कुछ है तो वह केवल 
ज्ञानरत्न ही है। उस दिव्य रत्नको संभालकर, उससे अ्रलंकृत होकर, हमारे 
शुहेश्वर्रलगमें स्थिर रहो तो तुम जैसा महान धनवान दूसरा कोई है रे भेरे 
समन ? 

(२२६) छोटा हो तो क्‍या बड़ा हो तो क्या ? ज्ञानके लिये छोटा बड़ा है 
चंया ? आदि-अनादिसे रहित इस श्रनन्त कोटि ब्रह्मांड गुहेबवर्रालगकी दया हुई 
'तो तू ही एक-मात्र महाज्ञानी है ऐसा प्रतीत होगा देख चनन्‍न बसवण्ण । 

टिप्पणी :--चन्नवसव वचनकारोंमें सबसे छोटे थे । 

(२२७) शरीरमें निर्मम, मनमें निरहंकार, प्राणमें निर्भय, चित्तमें निरपेक्ष, 
विषयोंमें उदासीन, भावोंमें दिगम्बर, ज्ञानमें स्थिर होने पर सौराष्ठ सोमेदवर 
लिग ऐसा कुछ दूसरा रहा हो नहीं । 

(२२८) सूर्योदयके बाद क्‍या अंधकार रहेगा ? पारसमणि पा जाने पर 
'क्या दारिद्रय रहेगा ? शिवज्ञान संपन्न ज्योतिर्मेयः लिगको कंसा अंग, निजगुरु 
'स्वतन्त्र सिद्ध लिगेशइवर ही स्वयं बनने पर ? 


टिप्पणी :--ऊपरके वचनोंमें ज्ञानका महत्त्व कहा गया है। वही मनुष्यकी 
सबसे बड़ी संपत्ति है। उससे हीन गुण सब राख हो जाते हैं। सत्य-ज्ञानको 
आत्मज्ञान कहते हैं। यह ज्ञान आत्मामें श्रात्माको ही होता है । 

(२२६) सधाया हुआ हाथी हाथीको पकड़ेगा अ्रन्य जानवरोंको नहीं । 
'निराकार निराकारको ही पकड़ेगा श्रौर किसीको नहीं, अ्ररूपक्े रूपको पकड़ गा 
'कपिलसिद्धमल्लिकाजु ना । दे है 

(२३०) अपनेमें अपनेको जानकरके देखा तो भर कुछ नहीं है । ज्ञान 
अपनेमें ही समाया हुआ है । अन्य भावोंका स्मरण न करके अपनेमें श्राप रह 
सकें तो अपनेमें आप ही गुहेइवर्रालग है । 

(२३१) श्रपनेमें स्थित ज्ञान भला औरोंमें कैसे दिखाई देगा ? अपनेमें 
आप रहनेकी भाँति है । अपनेमें ही पेदा होकर श्रपने श्राप विकसित होने वाले 
ज्ञानका माहात्म्य क्या कहूँ रामनाथा ?.. 


(२३२) अपनेमें श्रापको प्रत्यक्षानुभवसे प्रतीत करके देखते हुए उस जाने 
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हुए ज्ञानमें लिगकी सत्यता देख, देखा हुआ ज्ञान ही “मैं हुँ” ऐसा बोध होगा + 
हृश्य और द्रष्टाकी अद्वेत स्थितिका भाव होना ही तुम्हारा ज्ञाव निजगुरु 
स्वतन्त्र सिद्ध लिग्ेदवरा । 

(२३३) सब कुछ जानकरके क्या लाभ है रे ? अ्रपने आपको जानना: 
छोड़कर ? अपनेमें जब अपना ज्ञान है तब दूसरोंके पास जाकर उनसे पुछनेसे 
क्या मिलेगा ? चन्तमल्लिकाजु ना तू ही ज्ञान होकर श्रागे श्राकर दिखाई देताः 
है, तुझसे ही सब जान लेती हूं प्रञ्ञु ! 

(२३४) बोधका श्रर्थ क्या कान फुंककर मंत्र देनेका बोध “है ? . नहीं ! 
नहीं !! बोधका श्रर्थ तन-मनका साक्षी तु ही परम-गति परम-वस्तु है यहः 
जातना ही सच्चा बोध है रे कपिल सिद्ध मल्लिकाजु न । 

(२३५) अपने आपको जाने हुए को वह ज्ञान ही गुरु है । ज्ञानसे श्रज्ञानः 
नष्ट होता है। भ्रज्ञान नष्ट होकर द्रष्ठा-हश्य भेद नष्ट होना ही गुरुत्व है।. 
सब कुछ श्राप बननेपर भला छूकर जाननेकों और क्‍या रहा ? आत्म स्थितिमें: 
मनुष्यके लिए निर्णय निष्पत्ति ही गुरु है। इस भांति अपने भ्राप गुरु होनेपर 
भी श्रजगण्णकी भांति गुरु होना चाहिए । 

टिप्पणी :--“मैं कौन हूं” यह जाननेका ज्ञान ही सबसे श्रेष्ठ ज्ञान है। उसे' 
छोड़करके श्रौर सबको जानना व्यर्थ है। अश्रपने आपको जानकर गुरु तो हुआ 
किन्तु “मैं कौन हूँ ?” इस प्रश्नका उत्तर लीजिए । 

(२३६) देह मैं नहीं, जीव मैं नहीं, यह शिवने प्रतीत किया था। जीव-शिवमेंः 
कोई भेद नहीं है । जहां पानी है वहां, जैसे आकाशमें रवि, तारिका, मेघादि होते 
हैं, वैसे पूर्ण वस्तु चिदाकाशमें शिव, जीव, माया, प्रकृति आदि होते हैं कपिलः 
सिद्ध मल्लिकाजू ना । 

(२३७) एक ही वस्तु अवस्थात्रयमें किचित्‌ ज्ञानसे जीव कहलाया । उसः 
जीवको उसके करत त्व-भोक्तृत्वके श्राधीन होकर यह देह “मैं” कहने लगी । 
मैं कहनेकी वासनामें कालत्रयके श्राधीन यह देह अरस्वतन्त्र-पराधीन होकर रही' 
यह देख रे कपिलतिद्ध मल्लिकाजु ना । | 
टिप्पणी :--अवस्थात्रय >-जागृति, स्वप्न, सुषुप्ति । 

(१३८) जाना तो “सत्यं-ज्ञानमनंतं ब्रह्म” ऐसा श्रुति कहती है। यदि 
भूला तो साक्षात्‌ सच्चिदानंद भाव है ऐसा कैवल्योपनिषद कहता है । ज्ञान वस्तु- 
स्वरूप है श्रौर अज्ञान माया-स्वरूप अर्थात्‌ मैं निर्वेलय निरवय स्वरूप हुआ 
देख कपिलसिद्धिमल्लिकाजु न |... 

(२१६) तेरी देह देखी तो पंच-भौतिक है, तुके देखा तो जीवांशिक है, तेराः 
घन देखा तो वह कुवेरका है, तेरा मन देखा तो वह वायुसे मिला है, और सोक्त 
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करके देखा तो ब्रह्मका है। “मैं कहंता हूँ” कहनेवाली शक्ति ही चेतन्यः है । 
“मैंने जाना” कहता है वह ज्ञान । “मैं” कहते ही वह ज्ञान श्रागे रखकर देखता 
है। दीखनेवाली आनंद सूर्ति “मैं” कहते ही वह साक्षी रूप होकर देखता है। 
साक्षीको जानकर न जाने हुए शुन्यकासा हुआ हमारा कपिलसिद्धमल्लिकालु न 
पिता । 

(२४०) काममें रहा तो कमकांडी, सब कर्मोको ईइवरापंण किया तो 
भवितकांडी, सब कर्मोंका साक्षी रहा तो ज्ञानकांडी, इस कांडत्रयसे जो अखंड है 
उसे दिखादो कपिलसिद्धमल्लिकाजु न। 

टिप्पणी :--वचनकारोंका कहना है देह, जीव, बुद्धि, धन, इन सबसे परे 
अखंड आत्मवस्तु है, उसको जानना ही पूर्ण ज्ञान हैं। “मैं स्वंसाक्षी. हूँ” इसका 
अनुभव ही अंतिम ज्ञान है। वह जानकर भी शुन्याकार है अर्थात्‌ जानते हुए 
'न जानने जैसा है। इसका अर्थ “अवर्शनीय है । इसलिए वह कांडन्रयसे 
'घरे है । । 
(२४१) आधार, स्वाधिष्ठान, मणिपुरक, अनाहत, विशुद्ध, आज्ञा-रूपी 
पड्चक़में दलवर्ण, भ्रक्षर, अधिदेवता शक्ति, भक्ति, सादाख्योंके देवता. हैं; कहते 
हैं ऐसा नहीं; वाचातीत, मनातीत, वर्णातीत, अक्षरातीत पर-शिवततत्व श्राप ही 
ऐसा जाना तो अपने श्राप शुन्य' है देख श्रप्रमाणणकूडलसंगसदेव । 

(२४२) अक्षरोंका अभ्यास करनेसे भला भवपाहशसे कंसे मुबत होंगे ? 
स्वरूप कौनसा है, निरूप-अरूप कौनसा है यह जानकर उत्त्पत्ति स्थितिलयादिके 
परे जाकर देख ग्रुहेश्वरा । 

(२४३) पत्थरका परमात्मा परमात्मा नहीं ; मिट्टीका परमात्मा परमात्मा 
नहीं, वृक्ष परमात्मा परमात्मा नहीं, ये पंच लोहसे बनाये जाने. वॉली मूर्ति- 
परमात्मा परमात्मा नहीं, सेतुबंध, रामेश्वर, गोकर्ण, काशी, केदारादि श्रष्ठाषष्ठ 
पुण्य-तीथॉोमें बसे परमात्मा परमात्मा नहीं, कितु श्रपने आपको जानकरके देखा 
तो आप ही परमात्मा है श्रप्रमाणकूडलसंगमदेव । 

(२४४) अपनेमें श्रापको जानकर, श्रपने श्रज्ञान, आश्ा-आकांक्षाश्रोंके 
पाश, अताचार, झसत्य वचनोंको त्यागकर, अपने दुगु णोंको धोकर, सत्यमें 
स्थित रहें तो हम स्वयं मायातीत हैं, हम ही सगरुण-निगु णके आधारभूत 
चतन्य हैं अप्रभाराकूडल संगसदेव । 

टिप्पणी :--वचनकारोंने बारबार कहा है कि परमात्मा शुद्ध चैतन्य- 
स्वरूप हैं। यदि कहीं वह प्रत्यक्ष हो सकते हैं तो वह अपने ही हृदयमें प्रत्यक्ष 
हो सकते हैं । ऊपरके दो वचन इन्हीं वचनोंमेंसे हैं। 

(२४५) कहते हैं शरीर छोड़कर कैलास जाते हैं, यह ठीक नहीं है। 


२३० :चचन-साहित्य-परिचय 


धन्लिगकी ओरसे हमें मिले साधन क्रमको न जानकर यहां कर्म किया तो भला, 
वहां श्रकर्म कैसे होगा वह ? जैसे स्वर्शंकलशका अंदर बाहर नहीं : होता वैसे. « 
मृत्युलोक श्रौर कैलास-लोक ऐसा भी भेद नहीं है । जहाँ भ्रात्मतिश्चय हुआ वहीं: 
कैलास है, जहां सत्‌ तत्वको जाना वहीं कैलास है, यह समरस भकक्‍तकी। मुक्ति है. 
यह मेरे प्रिय इस्मडिनिष्कलंक सल्लिकाजु न का दिया ज्ञान है । ४54 लय 
टिप्पणी :--इस वचनमें यह स्पष्ट कहा गया है “ग्रात्मज्नान ही मुवित” - 

है। इस वचनमें मुक्ति कोई स्थान नहीं कितु चित्तकी एक स्थिति है यह अत्यंत / 
स्पष्ट रूपसे कहा है । ५ ः 
(२४६) अपनेको भ्रसत्य और दूसरोंको सत्य' कहकर दिखलाने वाले मूर्खकी .::. 

बात पर कौन और कैसे विश्वास करेगा ? श्रपनेमें छिपी महानताकों न जानेकर ::. 
श्राकाशमें परब्रह्मको ढूंढनेकी माथा-पच्ची करके “पा लिया” कहने वाले- मूर्खों .. 
को क्या कहा जाय श्रंबिगरचौडैया । की 
टिप्पणी:---अपनेमें आत्मानुभवकी साधना न करके पर-तत्वका ज्ञान प्राप्त 
करनेका श्रन्य प्रयास करना व्यर्थ है। आत्माको, श्रात्मासे, श्रात्मामें ही देखा : 
जा सकता है, श्रन्यत्र नहीं । 9 - अजब 
'. (२४७) यदि भ्रम्तिमें ज्वाला श्ौर उष्णता नहीं तो भला वह. तृरा, ... 
काष्ठादिको कंसे जलाए ? यदि श्रात्मामें ज्ञान न रहा तो कर्ममें : स्थित बंध- कि 
मोक्ष कैसे मिटेंगे ? इन हंद्वोंकी जानकर मन इनका श्रतिंक्रण कर -गया है - 
'बारेदवरा । मत पे ग 
टिप्पर्णी:--मन दंद्वोंका अतिक्रमण कर गयारपरतत्वको पहुंचे. गया “ 
द्वातीत हो गया ) 8 2 
(२४८) अपने अपनेको जाननेसे पहले कुछ भी पढ़ा तो.क्या:7कुछ सुना: .. 

'तो क्या श्रौर कुछ कहा तो क्या ? जैसे सोनेका मुलम्मा चढ़ाया हुआ तंाबा;. 
'वह भला शअ्रंदरसे कसानेके पहले कैसा रहेगा ? सुंदर :शब्द जाल फंलाकर 
प्रवचन करने वाले सब मायाके जंजालमें अंधोंकी भांति:भठक गये;हैं- तिजगुरू - 
' स्वतस्त्र सिर्दधालगेदवरा, तुम्हें न जाननेवाले: अंधे हैं । :. 5; 375. (/ 5 * 
(२४६) भरे ! सूखी गैया कभी दुधार .हो सकती है: क्या: :सूखे ट्ंठमें ; 

कभी कोंपल, फूट सकती है क्या ? श्रंघेको दर्षणा;दिखाया:तो-भल्ता वह अपना 
मुखावलोकन कर सकेगा ? गूंगेको संगीत सिखाया-ग्रया-तो क्या.वह.गा. सकेगा हा 
ऐरे-गैरेको शिव-तत्वका उपदेश दिया, . शिंव-दीक्षा:दी तो क्या वह शिव-पर्क ... 
पर चल सकेगा ? शिव-ज्ञान-संपसनको हो शिव:सत्पथ संभव, है, तेरे झात्मीयोंके : 
श्रतिरिक्‍त अन्योंको निरवय शून्यमेंसे जानेवाले शिव-सत्पश्रपर चलना संभव. केसे - 
; होगा / श्रविवेकियोंकों शिवेक््य संभव है क्या संगसबसवण्स ?ै.... ध 


साधना मार्ग--ज्ञानयोग २३१ 


(२५०) केतकी-तंतुओंके जालसे भला हाथी पकड़ा जा सकता है ? सूखी 
पत्तियोंसे क्या दावानल बुकाया जा सकता है ? बर्फकी सेना सू्येको घेर सकती 
है क्या ? श्रपने को जाननेके बाद भी पाप-पुण्य-लिप्त हो सकता है वया निजगुरु 
स्वतन्त्र सिद्धलिगेश्वरा । 

विवेचन-आत्मज्ञानीको कर्मोका बंध-मोक्ष, पाप-पुण्यका लेप, स्मरण- 
विस्मरण, ज्ञान-विज्ञानका दोष नहीं लगता | वसे ही आत्मज्ञान, केवल ग्रंथाव- 
लोकन श्रथवा ग्रन्थाध्ययनसे नहीं होगा । उसके लिए दी, तीत्र साधनाकी आव- 
इयकता है । उसका ज्ञान प्राप्त हुआ कि मनुष्य निर्भय होगा, हन्द्रातीत, नि:संशय 
तथा स्थिरमति होगा ! वह आत्यंतिक सुखका अधिकारी होगा | यह उस ज्ञान- 
की महिमा है । 

वचन--(२५१) पिछले संसार सागरका श्रतिक्रमण किया, और अगले 
मुक्ति-पथ पर ज्ञानके नवांकुर फूटे। श्रव नहीं डरूँगा, नहीं डरू गा । मेरे सनो- 
मूर्ति चंद्रेश्वरब्यकी करुणा हुई और मैंने उस महामाया पर विजय प्राप्त की । 

(२५२) मनुष्यको प्रसन्‍नकर लिया तो उससे अ्रनेक प्रकारके लाभ और 
पदवृद्धिकी आशा है और परमात्माको प्रसन्‍न कर लिया तो इह-परमें परम सुख 
है । यही परतत्वका अस्तित्व ! श्रमरेदवर लिगमें विलीन हुआ तो यही शाश्वत 
सूख है । 

टिप्पणी :---इस प्रकार श्रभय श्रौर शाइवत सुख जिस ज्ञानसे प्राप्त होगा 
उसके लक्षण क्‍या हैं ? 

(२५३) .देह भाव मिठनेके पहले जीव-भाव नहीं श्राएगा, जीव-भ।व मिटने 
के पहले भक्ति-भाव उदित नहीं होगा, भक्ति-भाव उदित होनेसे पहले ज्ञान 
नहीं होगा, ज्ञान होनेसे पहले अपना प्रतीक नष्ट नहीं होगा, प्रतीक रहते हुए 
सायाका आवरण नहीं हटेगा, जीवके वसनरूप काय-भावकों उतारनेका रहस्य 
जाननेके बाद ग्रुहेशवर्रलगका ज्ञान होना साध्य है सिद्धरामय्य । 

२५४) जिससे सर्वप्रपंचकी निवृत्ति होगी वही ब्रह्मज्ञान है। जिससे 
केवल निश्चय होगा वही ब्रह्मज्ञान है। जिससे कडलसंगमदेवके भ्तिरिक्त श्रौर 
किसीका भान नहीं होगा वही ब्रद्मज्ञान जानो ॥ 

(२५५) अरे मन ! तू जब अ्रपना सत्य स्वरूप जान लेगा तब तुझे सत्य 
कहूँगा, वह केवल एक ज्योति है, वह वर्णंनातीत है, उसको खोजते समय जहाँ 
तुझे पूर्ण निश्चय होगा वही पूर्णात्वकी आधार-शिला है। तेरे सत्यका जहाँ 
निरचय हुआ, जहाँसे आगे जाना अ्रसंभव हुआ, जहाँ तू निर्गंत हुआ वही सम्यक्‌ 
ज्ञानका दर्शन है। उस दर्शनके श्रखंड प्रकाशमें हमारे गृहेदवरके चरण खोज 





साधना मार्ग--भक्तियोग 


विवेचन--सबका एकमात्र व्येय मुक्ति है। साक्षात्कारसे वह भ्राप्त होती 
है । साक्षात्कार कहें या थ्रात्मज्ञान दोनों एक हैं । केवल नामका ही अ्रंत्तर है । 
“किसी प्रकारकी साधना क्‍यों न करें, जबतक श्रात्मज्ञान नहीं होता, साक्षात्कार 
-नहीं होता तबतक मुक्ति मिलना श्रसंभव है। वह श्रात्मज्ञान शुद्ध वुद्धिसे प्राप्त 
“किया जा सकता है। कितु वचनकारोंका कहना हैं कि भक्त श्रन्य साधना 
पद्धतियोंसे श्रधिक सुलभ है। वचनकारोंने भी सव साधना मार्गोमें भक्तिको 
प्राथमिकता दी है जैसे श्रागमकारोंने किया है । 
जैसे ज्ञान बुद्धि-शवित का कार्य है वैसे भक्ति भाव-शवितका काये है । मनुष्य 
जैसे-जैसे श्रपने भावोंको शुद्ध करता जाता है, उन शुद्ध भावोंको श्रनन्‍्य भाव से 
शिवापंण करता जाता है श्रथवा परमात्मापेण करता जाता है वंसे श्रत्मज्ञान 
'शुद्ध और हढ़ होता जाता है | उस श्रात्मज्ञानके प्रकाशमें अंत्तरंग प्रकाशत्ता है। 
उज्वल बनता है, यह वचनकारोंका अ्रनुभव-सिद्ध कहना है । हमारा प्रेम विविध 
“विषयोंमें प्रवाहित होकर बंट जाता हैं, उस प्रेमको परमात्मामें केन्द्रित करके 
निरहेतुक, निरपेक्ष भावसे, उसमें तन्मय होना ही भवित है । अपने हृदय- 
सिहासनपर विराजमान “मैं” रूपी “श्रहम्‌” को उतारकर परमको विठानाही 
“भक्तिका पहला काम हैं। वह आत्मनिवेदन श्रर्थात्‌ भव्तिकी परमावधिसे 
संभव हो सकता है । 
ज्ञानमार्गके साधकको परात्पर सत्यवस्तुमें व्यक्तित्वकी कल्पना करनेकी 
' आ्रावरयकता नहीं होती, कितु भवित-मार्गमें भक्तको परमात्माको व्यक्तित्व 
देना श्रावश्यक हो जाता है । इसलिए भक्ति मार्गेमें परमात्माको भकक्‍तकी मां, 
: उसका पिता, वंधघु, मित्र, स्वामी, प्रीतम आ्रादिकी भुमिकामें काम करना पड़ता 
है । यही भविति-मार्गकी महिमा है । 


वचन-- (२५७) वेद वाचनकी वात है तो शास्त्र वाजारकी गप, पुराण 
“गुंडोंकी गोष्ठी ? और तक तर्कटोंका वाग्जाल । कितु भक्ति भोजन-का-सा 
प्रत्यक्ष लाभ है श्रौर'गुहेइवर तो सर्वोत्तम घन है । 
२५५) मैं श्रद्वेतकी बातें करके अंहकारी बना, और ब्रह्मकी बातें करके 
- अ्रमिष्ठ | शुन्यकी बातें करते हुए सुख-दुःखका भोगी बना, और गुहेबवरा अपने 
 शरण-संग बसवण्णको सत्सानिध्यसे सदुृभकत बना ले रे ! 


श्३े४ वचन-साहित्य-परिचय 


(२५९) हाथी बड़ा है तो उसके अंकुशकों छोटा कहा जा सकता है: 
क्या ? पर्वत बड़ा है तो व्ञजको छोटा कहा जा सकता है क्या ? वेसेहीर 
अज्ञान श्रनंत है इसलिए तेरे नामको छोटा कहा जा सकता है क्या कूडल संगसदेव5 
तुम्हारी कृपाकी महाचता तेरे सिवा और कौन जानेगा स्वामी ! 

(२६०) पुण्यकालमें शत्रु मित्र बन सकते हैं, पृण्यकालमें छुई हुई मिट्टी 
सोना बन जाती है, पृण्यकालमें सर्पकी पृष्पममाला बन सकती है, पुण्यकालमें 
परकीय स्वकीय बन सकते हैं। भक्तिसे ऐसे पृषण्यका उदय होता है, भक्तिः 
विक्ृृत हुईं कि पुण्य भी सड़ ही जाएगा, ऐसी भक्तिका पुण्य मिलनेसे चत्तबसवण्णु5 
जीत गया कूडलसंगमदेव । 


(२६१) तेरे दर्शनमें श्रनंत सुख है तो तेरा मिलन परम सुख है । शआ्राठ: 
करोड़ रोम-कूप सब आखें वन करके देखते थे, कूड़लसंगमदेव ! तुम्हें देखकर” 
प्रियाराधनासे आंखें उनींदीसी हो गईं । 

विवेचन--वेद, शास्त्र, पुराण, तर्क श्रादिकी श्रपेक्षा भवित प्रत्यक्ष फलदायी7 
हैं। भरह् त, ब्रह्म-शुन्य आदिके वाणी-विलाससे साक्षात्कार नहीं होता.। भक्ति 
से भक्ति बढ़ते जानेसे अपने आप अद्व तानुभव आएगा । अज्ञान कितना ही श्रथाह! 
क्यों न हो, छोटेसे दीपकसे अंधकार नष्ट होनेकी भाँति परमात्माके सतत नाम-- 
स्मरणसे वह नष्ट होगा ही । भक्ति परमपावत जीवनका पुण्यमय सार्ग. है। वचन-- 
कारोंका कहना है उससे अनंत सुख्ष प्राप्त होगा । परमात्मा भी भवित-प्रिय है । 

वचन--(२६२) रहस्य पाकरभी लंबासा रास्ता खोजो नहीं, श्रकारण खपो 
(अपने आपको मिटाओ) नहीं, एक बार उसकी शरण जाकर देखो, वह प्रसन्‍्त 
हुआ कि क्षणभरमें मुक्ति मिलेगी, सिद्धि मिलेगी, कूड़लसंगसदेव “भविति* 
लंपट” है । 

टिप्पणी:--भक्तिलंपट; यह वचनकारोंका शब्द-प्रयोग हैं । लंपट शब्द 
ठीक वेसाही है जैसा फिदा या श्रासक्त । वचनकारोंते स्थान-स्थान पूर भगवान 7 
को भवत श्रौर भक्तिपर आसकत बताया है।...... 

(२६३) अपनेमें खोजकर पानेका विषय बाहर खोजनेपर कैसे मिलेगा ? 
भेरा भगवान जहां है वहां आओ ऐसा अपने मनको बार-बार समभाता हैँ मेरे” 
कपिलसिद्धमल्लिकाज ना । 

(२६४) तू न वेद-प्रिय न श्ञास्त्र-प्रिय, ऐसे ही तू वाद-प्रिय भी नहीं है 
न तू स्तोत्र-प्रिय है न क्रिया-प्रिय, तू युक्ति-प्रिय भी नहीं, तू इन सबसे: 
असाध्य है; और भक्तिप्रिय है; इसलिए तेरी शरण आया, मेरी रक्षा कर: 
कपिलसिद्धमल्लिकाज ना । । 


साधना सार्ग--भक्ति योग २३५ 


.  विवेचन--कोई भी एक लंवा रास्ता पकड़कर भगवानको खोजते हुए भटकने! 
से श्रच्छा है उत्कट प्रेमसे, संपूर्ण रुपसे उनकी शरण जाना, क्योंकि पंरमात्मा 
भक्तिप्रिय है। जो प्रेमसे भगवानको खोजने जाता है उसे ही खोजता हुग्रा 
भगवान उनके पास आराता है | वर्योकि वह भक्ति-लंपट है । भक्‍तों पर आसक्त 
है । भ्र्थात्‌ हमें उसकी शरण जाना चाहिए। वह शरणोंके पास आएगा ही + 
निर्मल भक्ति-भाव देखकर वह प्रसन्न होता है इसलिए भक्ति-मार्ग सर्वोत्तम है। 

प्रतीकोके विषयमें वचनकारोंका निम्न मत स्पष्ट है । 

वचन--(२६५) सुष्टरिसि उत्पन्न शिलाखंड, शिल्पकारसे उत्पन्न मूर्ति मंत्रकाः 
श्रंग कैसी हुई ? इन तीनोंसे उत्पन्न पुत्रको लिंग” कहकर प्रणाम करना ब्रत- 
हीनता है गरुहेश्वरा ! 

टिप्पणी:--सच्चा लिंग शुद्ध चेतन्यस्वरूप है । शिला-लिग प्रतीक मात्र 
है। इस प्रतीकको ही परमात्मा कहनेवालोंको प्रभ्न॒देवने उपरोक्त शब्दोंसे 
फटकारा है । 

(२६६) पत्थरको भगवान कहकर पृजते हैं, क॑सी मूर्खता है यह ? यह तो 
कल पैदा होने वाले बच्चेको आज दूध पिलाने जैसा है ग्रुहेश्वरा । 

टिप्पणी:--पत्थर भगवान नहीं है। सर्वत्र चैतन्यकी प्रतीति होकर, भवतको 
जब साक्षात्कार होगा तब पुत्र-जन्मसा श्रानंद होगा | श्रर्थात्‌ पत्थर केवल 
प्रतीक है, भगवान नहीं है । 

(२६७) आग्रको भगवान मानकर उसमें हवन करनेवाले अ्रग्नि-होन्नी 
ब्राह्मणोंके घरमें जब श्राग लगती है तो वह चीखते-चिल्लाते हुए मुहल्ले भरके 
लोगोंको जमाकर उसपर पानी श्रौर धूल डालते हुए नाचते हैं। कूडलसंगमदेवा 
वंदन करना छोड़कर निंदा करते हैं तु उस अग्नि भगवानकी । 


(२६८) मारी? की पूजा करने वाले इमशानमें जाकर बकरा काटनेवाले 
क्ूर-कमियोंको भला कंसे शिव-भवत कहा जाए ? ऐसे घरमें खाने वाले घोर 
नरकमें उतरेंगे रामनाथा । 

(२६६) गंगा जलमें स्तान करके भला कीचड़में क्‍यों पड़ें ? घरमें पड़ा' 
हुआ चंदन छोड़कर भला दुर्गन्‍्ध क्‍यों बदनमें मलें ? घरमें काम-धेनु दुह रही है 

उसे छोड़कर कुतियाके दूधके लिए भटकें ? मन चाहा अमृत .जब तेरे सामने 





१. मृत्यु देवताका पक चीमत्स रुप । कर्नाटकर्से इसे मारियन्मा कहते है. और बकरे भैता 
मारते हैं । 


२३६ वचन-साहित्य-परिचय 


पड़ा है उसे छोड़कर चावलकी सड़ी माँड मांगते हुए घृमनेवाले भ्रमित मूर्ख 
सानव ; तू सुत परमपद देनेवाला चन्‍्न सोड्डललिग है; ऐसा दूसरा देवता तुझे 
कहाँ मिलेगा ? ह 

(२७०) मुझे एक लिग, तुझे एक लिंग और घरमें एक लिंग हुआ । सारी 
भक्ति पानीमें डूुव गई। तनका लिंग मनको स्पर्श करेगा क्‍या गुहेश्वरा ? 

(२७१) एक जन्म तुझे पत्थरका भगवान बनाकर पूजा की । और जंगम 
जोगी, शैव-भिक्षुक वनकर पैदा हुआ । एक जन्ममें लकड़ीका भगवान बनाकर 
तेरी पूजा की श्रौर बढ़ई बनकर पैदा हुआ ।'*'**“इन सबको 'तू' कहकर पूजा 
की श्र बार-वार इस संसारमें आया । इस प्रकारका जड़रुप तू नहीं है । तू 
स्थिर है, शुद्ध है, निःशुन्य' है, तिराकार है, ऐसा जानकर, जो अपने हाथमें बंधा 
हुआ है, उसकी प्रतीतिकर सब कुलोंके बाहर जाकर, कुलहीन कहलाता हु॒त्ना 
मैं किस जन्ममें गया यह मैं स्वयं नहीं जानता काडिनोलुगाद शंकर प्रिय चनन 
कर्दंब लिग निर्मासा प्रभु । 

(२७२) जब देह ही देवालय हैं तव भला दूसरे-तीसरे देवालयकी क्या 
आवश्यकता है ? जब प्राण ही लिंग है तव दूसरे-तीसरे लिय की क्या भ्रावश्यकता 
है ? न कहा है न सुना है कि तू पत्थर हुआ तो गुहेश्वरा मैं क्या हूँ ? 

(२७३) पेटमें आग है श्रौर पेट नहीं जलता इसका रहस्य भत्रा कौन 
जानता है ? श्लौर उस भ्रागके पानीमें न बुकनेका रहस्य ? शिवजी ! तूने प्राण 
और प्रकृतिमें जो रहस्य छिपा रखा है वह जड़ लोग कैसे जानेंगे रामवाथा | 

विवेचन --प्रतीक केवल प्रतीक ही है उसका कोई खास महत्त्व नहीं है । 
उस प्रतीकको ही भगवान मानना मू्खता है । पत्थर, मिट्टी, लकड़ी, भ्राग, श्रादि 
भगवान नहीं है । भगवान चैतन्य-स्वरूप है। वह निराकार है। यह मंदिर वह 
मंदिर, मेरा भगवन तेरा भगवान इनसे झगड़े ही बढ़ते हैं। सच्ची भवित और 
सच्चे भ्रध्यात्मका विकास नहीं होता है । हमारी देह ही मन्दिर है। आत्मा ही 
परमात्मा है। उसे हमें शुद्ध रखना है। निर्दोष और निष्पाप रहना हैं। तब 
सर्वेत्र वह परमात्मा क्या है ऐसा बोध होगा । इसलिये विशुद्ध मक्ति भ्रावश्यक है। 

वचन-- (२७४) भक्ति मुक्तिको कौन जानता है ? कोई जानता है यह 
मैं नहीं जानता । अपनेको भूलकर खोलकर सामने रखनेवाला ही भक्त है। ऐसे 
'शिव-भक्‍्तसे ही शिव प्रसन्न होता है। बातोंमें भक्त भरी हुई भौर कृतिमें वह 
नहीं, तो वह हीनंता है । उससे शिवके प्रसन्‍तर होनेकी वात असत्य है। अपनेको 


भूलकर, क्रोधादिको बुकाकर, प्रणाम करता हूँ मिजगुरु स्वतंत्र सिद्धेदवर 


लिगको । 
(२७५) श्रहंकारसे की जानेवाली भवित संपत्तिका संहार है। आचरण- 


साधना मार्गं---भक्तियोग २३७ 


रहित वचन ज्ञानकी हानि करनेवाला है। कुछ भी देनेके पहले त्यागी कहलाना 
केश रहित शंगार है । हृढ़ता रहित भक्ति मानो बिना पेंदीके घड़ेमें भरा पानी 
है | सारय्य प्रिय ग्रमसलेइवर लिगका स्पश्श ही भक्ति है । 

(२७६) नेष्ठिक विश्वास न हो तो कितना ही पढ़ा तो क्या और कितनाः 
ही सुना तो क्या और कितना ही जप-तप किया तो क्या ? यह सब व्यर्थ है,. 
बिना लक्ष्यके लक्ष्य-वेधसा है । श्रर्थात्‌ वृढ़-निष्ठा, भावपूर्ण श्रद्धा निर्माण: 
करनेवाली पूजा ही हमारे अखंडेइ्वरकी प्रसन्नता है । 

(२७७) प्रसनन्‍ततासे ही उसे प्रसन्‍नकर लेना चाहिए, बिना प्रसन्नताके 
असंभव है। श्रनेक वृक्षोंपर उड़नेकी मकंटन्चेष्टा मत कर मेरे मन ! छूकर 
देख, दबाकर देख, हिलाकर देख, छूकर दबा-हिलाकर देख, फिर भी जबः 
तेरी निष्ठा निश्चल रहती है तब वह अ्रपनेको दे डालेगा महालिगकल्लेदबरा । 

(२७८) जागृति-स्वप्न-सुषुप्तिमें श्रौर कुछ सोचा हो तो तेरी सौगंध है।: 
यह भूठ हुआ तो तेरी सोगंघ | कूडल संगम देवा तेरे श्रतिरिक्त श्रोर किसीका' 
स्मरण किया तो तेरी सौगंध । 

टिप्पणी:---सोगंध यह शब्द मूल वचनके “तले दंड” इस शब्दके श्रर्थमें लिया। 
है। “तले दंड” का ठीक श्रथें “शिरच्छेद” है । 

(२७६९) भगवान एक है ओर नाम अनन्त ! परम-पतिन्रताके लिए पत्ति 
एक है, औरकी श्रोर भांका तो नाक कान काटेगा वह ! श्रनेक देवी-देवताओंकी 
जूठन खानेवालोंको क्‍या कहूँ कूड़लसंगमदेवा ? 

(२८०) मालाके मनके गिनकर श्रपने जीवनके क्षण नष्ट न कर। पत्थर: 
पूज-पूजकर अ्रपने जीवनकों ध्वस्त न कर। क्षणभर श्रपनेको जाननेका: 
प्रयास कर, सत्यका स्मरण कर, क्षण-क्षण किचित्सा न हो । अ्पनेको, सत्यको” 
जाननेका प्रयास कर, श्राममें जो उष्णता है वह पानीमें मिलेगी गुहेवचरा । 

टिप्पणीः--भक्तिका श्र्थ केवल माला, जप, भजन, पत्न-पुष्पसे पुजन 
श्रादि नहीं है। भक्तिका अर्थ अनन्यभावसे परमात्माके शरण जाना है,. 
हा श्र्थात्‌ परमात्माको जानना भवित है । यह वचनकारोंका स्पष्ट कहना 

। 

(२८१) वनकी कोयल घरमें श्राएगी तो क्या वनको भूल जाएगी ?' 

अरण्यका हाथी घरमें बाँधा तो क्‍या वह भ्ररण्यको भूल जाएगा ? कूडल 


संगम देवके लिए मत्यें-लोकमें श्राएँगे तो क्‍या श्रपने श्रादिमध्यान्तका स्मरण 
करना छोड़ देंगे ? 


(२८२) भकक्‍तोंको फल-पदादि देनेकी वात कहते हो, किन्तु वे उन्हें नहीं लेंगे । 
ये तुमपर, तुम्हारे रुपपर, अपना तन, मन, धन सब कुछ न्योछावर कर देते- 


श्श्ष वचन-साहित्य-परिचय 


हैं। भ्रे वंचक शिवजी ! हम निर्वचक हैं। हम तुमसे क्या मांगते हैं ?- तुम्हारा 
दिया हुआ हम कुछ नहीं लेते, बिना कुछ दिए ही जा कपिल सिद्ध मल्लिकाज न । 

टिपरणीरी:--उपरोक्त वचनमें भक्ति की निष्कामना दिखाई है। वचनकारोंने 
'मिरपेक्ष भक्ति ही श्रेष्ठ मानी है । * 

(२८३) गगन ही गुंडी है, श्राकाश ही पूजा जल, चद्ध-सू्ये दो सुमन, 
ब्रह्म धूप भौर विष्णु दीप, रुद्र नेवेद्यका भ्रन्त है देख ग्रहेश्वरा यही लिग की 
धुजा है । 

टिपरणी:-ग्रुडी>-विश्षेष प्रकारका पूजा पात्र ।.. 

विवेचन--पर मात्माके प्रेममें अपने आपको भूलना ही भक्तिका रहस्य है । 
चैसी भक्ति स्थिर होनी चाहिये । दृढ़ भक्तिको निष्ठा कहते हैं । भ्रभ्ु-प्रेमका 
अ्र्थ श्रपना स्वेस्व देकर परमात्माकों पानेका है । यदि हम भगवानसे प्रेम 
करेंगे तो वह भी हमसे प्रेम करने लगेगा। वह प्रेम करनेके पहले भकतकी 
परीक्षा लेगा । भक्‍तकी अनन्यता श्रौर दृढ़ता देखेगा । एक-पत्नी-ब्रतस्थ पुरुषकी 
भाँति भक्तकी आँखें भगवान पर ही स्थिर होती चाहिएँ। नि३चल' भावसे क्षण 
भर भी परमात्माका स्मरण करें तो वह फल-प्रद है। किन्तु भक्त निरपेक्ष होता 
है। वह फलकी श्रपेक्षा नहीं करता । वह तो केवल प्रेम करना जानता है। 
उसके उपलक्षमें क्या मिलता है इसका विचार भी उसको नहीं छूता । क्योंकि 
चह निरपेक्ष है, भक्ति करना भकक्‍तका सहज स्वभाव है | वह अत्यन्त विश्वाससे 
विश्वव्यापी परमात्मा की भक्ति करता है। इस प्रेममें अपनेको भूल जाता है श्नौर 
परमात्माकी प्रत्यक्ष प्रतीति होती है । इसको साक्षात्कार कहा है । साक्षात्कार 
से भक्त मुक्त होकर कुृतकृत्य होता है।... 

वचल-- (२८४) आगम पुरुषो तुम्हारा श्रागम माया होगया रे ! झ्रो विद्या 
पुरुषो ! तुम्हारी विद्या अविद्या हो गई । श्रो बेद पुरुषों ! जहाँ तुम्हारा वेद राह 
भूला वहां तुम भी “वेद ही भगवान” कह कर नष्ट होगये । भरे शास्त्रज्ञों ! जहाँ 
तुम्हारा शास्त्र पापके महा-प्रवाहमें प्रवाहित हुआ वहाँ “भक्‍त देहिक देव” है 
यह न जानकर डूब गए तुम ! प्रथम 'यत्र शिव तन महेश्वर' कहा गया था। 
तेरी शरण आया हुआ भक्‍त “नित्य सत्य सन्निहित है” 

टिप्पणी:---वच नका रों का कहना. है परमात्माको प्न्यमें नहीं किन्तु प्रत्यक्ष 

परम भक्‍्तोंमें देखना चाहिए । 

(२८५) भक्‍तकाय ही शिव-काय है। शिव-काय ही भकतकाय है | शिव 
शोर भक्‍त भ्रलग नहीं । वह एक ही हैं रे ! - क्योंकि “भक्त देहिक देव” “शिव 
देहीभक्त” यह श्रुति वचन है। भक्त और -भगवाव एक है। एंक जीव एक 
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“प्राण है । जो सच्चे भक्त हैं वह तो ऐसी द्वतकी बात नहीं कहेंगे । निजगुरू 
“स्वतन्त्रसिद्ध लिगेदवरा । 

(२८६) अरे ! गायको न पाकर खोजनेवाले बछड़ेकी भांति हूँ मैं। 
, अरे ! तुम मेरे मनको प्रसन्‍त बनानेकी करुणा करो न करुणा कर ! तुम मेरे 
-मनको सहारा देकर करुणा करो । इस प्रकार तुम मेरा कल्याण करो कूडल 
*संगस देव । 

(२८७) यदि तेरी कृपा होगी तो मुसल भी महुलाएगा। यदि तेरी कृपा 
होगी तो सूखी गाय भी दुधार होगी। यदि तू प्रसन्‍न होगा तो विष भी श्रमृत 
“बनेगा । यदि तेरी कृपा होगी तो सकल पदार्थ सामने श्राकर खुल जाएँगे सहज- 
साध्य' होंगे कूडल संगम देव । 

(२८८) जैसे शेरके मुंहमें मृगशावक फंसा है, साँपके मुँहमें मेंढक फंसा है 
“वैसे ही सारा लोक तेरी माया के जालमें फंसा है; यह देखकर भयसे तेरी शरण 
नग्राया हूँ । श्र प्रेमसे मेरी रक्षा करनेकी करुणा करो कूडल संगमदेव । 

(२८९६) मेरे सिर  श्रौर तुम्हारे चरणोंमें श्रन्तर ही नहीं रहा सिरसे वह 
“चरण पोंछ-पोंछकर वह श्रन्तर समाप्त हो गया है। मेरे शरीरका कपट और 
मनके विकार सब तुम्हारे पादाँगृष्टकी रगड़से नष्ट हो गये है। कूडल संगमदेव 
"तुम्हारे श्री चरणोंके प्रकाशसे मेरे शरीरका अंधकार नष्ट हो गया है देख । 

(२६०) मनोपूर्वक स्मरण करनेसे यह शरीर तुम्हारा हुप्मा । शरीर स्पश्श 
करके श्रालिगित करनेसे, मन लगाकर संग करनेसे, स्त्री-संगके लिए स्थान ही 
'नहीं रहा । जनम-मरणका बंधन टूट गया । यह सब तेरी चरणसेवाके प्रतापसे 
है रामनाथा । 

(२६१) तेरे स्मरणमें उदय है श्रोर विस्मरणमें श्रस्त। तेरा स्मरण ही 
“मेरा जीवन है, तेरा स्मरण ही मेरा प्राण है, मेरे हृदयमें अपने चरणोंका 
निशान लगा दो मेरे स्वामी । मेरी वाणी पर षडाक्षरी लिख दो कूडल संगमदेव। 

(२६२) पूजाका समय नियत नहीं है वावा ! प्रातः कालमें ही पूजा करनी 
चाहिए, सायंकालमें ही पूजा करनी चाहिए ऐसा नहीं है। दिन-रातका श्रति- 
'क़मरणा करके पूजा करनी चाहिए। ऐसी पूजा करनेवालेका मुझे दर्शन करा दो 
'गहेशवरा । 

(२६३) न वार जानता हूँ न दिन, कुछ भी नहीं जानता । न रात जानता 
'हूँ न दिन, कुछ भी नहीं जानता तुम्हारी पूजामें अ्रपनेको भी भूल गया हूँ 
'कूडलसंगमदेव । 

(२६४) शिव-कथा सुन-सुन करके संतुष्ट हुआ, शिव-क्रीतंन करता हुम्ना 
'असन्न हुआ, विना थके शिव-स्मरण किया, शिव-सेवा की, शिव-पूजाका विस्तार 
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किया, शिवशरण कहलाकर शिवका सर्वेस्व शिवापण' करके स्वयं शिव-हंप बने: 
हुए भक्त को देख मेरे निजएरु स्वतंत्र सिद्ध लिगेइवरा | पट ० 
टिप्पणी :--सतत परमात्मरत भक्तों के श्ाँतरिक लक्षण ऊपरके वचनोंमें:- 
कहे हैं । सर्वेस्वका परमात्मार्पण, तदेक निरत ध्यान, सतेतः स्मरंण, कालांतीर्त: 
पूजा श्रादि भ्रब उनके बहिरंग लक्षरणा भी कहे हैं । कब ह 
(२६५) वाणीमें नामामृत, नयनोंमें रुपामृत, मनमें सतत स्मरण; कर्नोंमें , 
तेरी कीति-कथा भरी है कडलसंगमदेवा अपने चररंकमलमें सौंदये संघमाका:: 
भोजन देकर संतुष्ट भ्रमर बनाकर रख । 2" पक उलले 
(२६६) मन विलीन होनेसे मन तेरे प्रेममें पिघल कर कोमल होगयां हो... 
स्पर्शसे रोमाँच होकर रोम रोमसे श्रानन्द टपकता हो, अआँखोंसे' श्रानंदांश्रु सवते:: 
हों, वाणी गदुगद हुई हो यही भक्तिका प्रतीक है। यही तेरी भक्तिको” द्योतक 
है कुडल संगमदेव वह मुभमें नहीं है, मुझे तुम ढोंगी मत समझो | का 
(२९७) न खेल करके, पैर थकते हैं, न देख कर श्राँखें थकती हैं ।:न सेवा. 
कर हाथ थकते हैं, न गुणगाव कर वाणी थकती है, भौर क्या चाहिएँ: ? क्या: 
चाहिए ? तुम्हारी पूजा करके मन नहीं थकता, और वंया चाहिए कूंडलंसेंगंस 
देवा सुनो। पडा ल पाए, ऋपमुर: ५ 
(२९८) हृदय भरकर फूटने तक, मन भरने तक, गाते*गाते वाणी तुतलाने 
तक अपना नामामृत पिलाओ्रो मेरे परमपिता ! कलिकाके खिंलनेकी “भाँति मेरा 
हृदय-कमल तेरे चरणा-स्पर्शसे खिलने दो मेरे कूडल संगम देव । 32 80 
टिप्पणी “--यह निःसीम भक्तिमय हंदयकी उमंग हैं ऐक्यानुभव॑ होने: तक 
उसका समाधान असंभव है । हे 
(२६९) भ्रामके बागमें बबूलका पेड़ हूं मैं । तुम्हारे शिंवः शरंणोंके :सोम॑नेः 
मैं अ्पनेको भक्त कहलानेकी निलेज्जता दिखाता रहा हूँ ।:कूड़ल संगम देव मैंः 
कमा भवत हूँ तेरे शरणोंके सामने ? ४ 
(३००) मैं भक्त नहीं हूं बाबा ! मैं तो भवतंका :स्वाँग हूँ, खूनी कसाई न्‍ 
किरात ये मेरे नाम हैं कुड़ल संगम देवा मैं तुम्हारे शरखणोंकी संतान हूँ 
(३०१) सिहके सामने क्या हरिणकी उछल कूद चलेगी? प्रलयाग्निकेः , 
सामने दया पतंगका खेल चलेगा ? सूर्यक्रे सामने क्या-जुगनु चेमकेगा! तुम्हारे. 
सामने मेरा खेल चलेगा क्या कलिदेव ? देव |: 5 । मय 
(२०२) तू ही भेरे माता, पिता, बंधु;बान्धव;) संबं: कुछ है तेरे. 
अतिरिक्‍त मेरा दूसरा कोई नहीं कुछ भी नहीं कूड़ल संगम देव जैसे. :चाहे वैसे: 
रखो! प्र 2 डे 
(३०३) /भेरे शरीरका स्वामी तू है; मेरे-घरका::स्वामी : तू. है; ! मेरे +घरनंका, 
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स्वामी भी तू ही है भौर मेरा ज्ञान और स्मरण भी तेरा ही है| मेरा विस्मरण 
और अज्ञान भी तेरा ही है। कूडलसंगमदेव “भृत्यापराधे स्वामिनों दंड” 
यहं सोचकर देख मेरे स्वामी । 

' (३०४) भेरे गुणावगुणोंका विचार न कर, मैं,क्या तेरे समान हूँ ? भ्रप्रतिम 
महिम मैं तेरे समान हूँ ? श्रप्नतिम कूडलसंगमदेव तेरे बनानेसे बना हूँ मैं, 
मुभसे अ्रप्रसन्‍त होगा क्या परम पिता ? 

(३०५) धन नष्ट हुआ तो तन तेरे समर्पण करूगा । तन नष्ट हुआ तो मन 
तेरे समर्पण करूँगा । मन नष्ट हुआ तो भाव तेरे समर्पण करूँगा । भाव नष्ट 
हुए तो निर्भाव तेरे समर्पण करूगा कडलसंगसदेव चन्नवसवण्णका सेवक 
होनेसे में भी तुममें विलीन होकर शुद्ध बनूंगा मेरे स्वामी ! 

(३०६) भक्ति ही भोजन है, सत्य ही उसका व्यंजन है, ऐसा निजत्व ही 
गुहेवइर लिगके सामने रखनेवाले संगवसवण्ण हैं । 

(३०७) मैं भक्त नहीं, मैं मुक्त भी नहीं, मैं तो तेरी सूत्रमें बंधी गुड़िया 
हैं। मेरा पृथक अस्तित्व है क्या ? मेरे मानाभिमानका स्वामी मेरी भूलोंका 
विचार करनेके पहले यश दो कूडलसंगमदेव । 

(३०८) मेरा अंतरंग तू है, मेरा बहिरंग तू है, मेरा ज्ञान भान तु है, मेरा 
स्मरण विस्मरण तू है, मेरी भक्ति तू है, मेरी मुक्ति तू है, मेरी युक्ति तू है. 
मेरा आलस्य तू है, मेरी परवशता तू है। समुद्रमें उतरने के बाद समुद्र कभी 
अपनेमें डूबे हुएके पैरोंके श्रवगुण देखेगा ? मेरा भला बुरा तू ही जानता है मेरे 
स्वामी ! तेरे चरण ही इसके साक्षी हैं श्रोर मेरा मन कूडलसंगमदेवा । 

(३०६) मेरे शरीरको श्रपनी वीणाका दंड होने दो, मेरे सिरका तुंबा 
बना लो, शिराग्रोंको तार और अंग्रुलियोंकी मिजराव बना लो ! उसमेंसे तेरा 
दिव्य संगीत गृजने लगे, वत्तीस राग आलापने लगे, मेरे विकारोंको नष्ट करके 
अपना यशोगान गवालो कूडलसंगमदेवा । 

विवेचन--भक्ति नवविध है। उसमें श्रात्मार्पण श्रथवा पग्रात्म समर्पण 
ही सबसे महान्‌ है। श्रात्मनिवेदनमें भक्त सम्पूर्ण रूपसे अ्पनेको भगवानके 
हाथोंमें साँप देता है। ऐसा करनेसे भकतका श्रन्तः:करण परमात्मामें विल्ीन 
हो जाता है । वह परमात्माके हाथका यन्त्र बन जाता है। यह भवतकी भ्रत्यन्त 
उच्च स्थिति होती है। भक्‍तका परमात्मक्य प्राप्त करनेके उपरान्त उस 
स्थितिको भ्रद्ेंत भक्ति श्रथवा ऐक्य भक्ति श्रथवा समरस भक्ति कहते हैं । 

वचन--(३ १० ) भ्रौर कोई तुम्हारा स्मरण करेगा, मैं तुम्हारा स्मरण नहीं 
करता, क्योंकि तुम्हारा स्मरण करनेका साधन रूप मेरा मन ही स्वयं “तुम” वन 
गया है। और कोई तुम्हारी पूजा करेंगे, में नहीं करता, क्योंकि तुम्हारी पूजा करने- 
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वाला यह शरीर ही.तुम्हारा बन- गया है। मेरा सर्वेस्व पहले ही तुम्हें श्रपित हो . 
जानेसे मैं तुम्हें अब कुछ भी श्रपंणा नहीं कर सकता और कोई तुम्हें अपना 
समर्पण करेगा । “भक्त देहि देव” ऐसा श्रुति वचन जान करके तुम्हारा स्पशे कर - 
तुमसे अभिन्‍न हो गया हुँ कडलसंगमदेवा । 

(३११) शरीर ही तेरा रूप बननेके श्रनन्तर किसे देखें ?.मन एकरूप 
होनेके पदरचात किसका स्मरण करु ? प्राण तेरे रूप बन जानेके उपराब्त - 
किसकी आाराधता करु ? जब ज्ञान ही तुमसें स्थिर हो गया, तो और किसको 
जानूं ? चन्त्रमल्लिकाजु ना तुमसे तुम ही बनकर तुम्हें ही जानती हूँ । 
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विवेचन--पिछले दो अध्यायोंमें ज्ञान और भक्ति इन दो साधना-मार्गोंका 
पवचार किया गया, ' इस अध्यायमें कर्ममार्गके विषयमें वचनकारोंने 
चया कहा है, इसका विचार करें। कर्म शब्दका मूल श्रर्थ अत्यंत व्यापक है । 
प्रत्येक प्रकारकी वाह्य और श्राँतरिक हलचल अथवा अंतरर्बाद्य शंक्तिका 
प्रयोग कर्म कहलाता है। इस हृष्टिसे विचार करने पर, ध्यान, ज्ञान संपादन, 
एकाग्रता, भवित, यह सव कुछ कर्म कहा जाएगा। इतना ही नहीं, कमंके अत्यंत 
वविरोधसी दीखने वाली क्रिया निद्रा, विश्वांति, आलस्य, मृत्यु आदि भी एक प्रकारसे 
कर्म ही है । कितु यहाँ एक विशिष्ट और संकुचित अर्थमें कर्म शब्दका प्रयोग 
किया गया है | यहाँ “श्रपने व्यवितगत तथा सामुहिक जीवनकी धारणा और 
'विकासके लिये अपनी शक्ति और परिस्थितिके अनुसार किया जानेवा कतेलाव्य 
इस श्रथमें कर्म शब्दका प्रयोग किया गया हैं। 

जेसे ज्ञानका भआाधार बुद्धि और भक्षितका श्राधार भाव है वैसे ही 'कर्मका | 
आधार मनुष्यकी संकल्प शवित है। किसी कामको करनेकी संकल्प शक्ति, तथा 
उस संकल्पको कार्यमें परिणत करनेकी कर्मेन्द्रियोंकी शक्ति दोनों मिलकर 
क्रिया शव्िति कहलाती है.। शुद्ध ज्ञान प्राप्त होनेके लिये जैसे निर्दोष निरीक्षण 
विवेचन, शुद्ध तके आदिकी ग्रावश्यकता है वैसे ही मुक्त कर्मके लिए निर्मल 
संकल्पशक्तिकी श्रावश्यकता है, निष्काम समर्पणाभाव, और निरंहकार उत्साह- 
युक्‍त क्रिया शक्तिकी श्रवश्यकता है । " 

इस प्रकार किया जानेवाला कर्म साधकके लिए बंघ्रनका कारण नहीं होता 
फकितु मुक्तिका साधन होता है । ऐसे कर्मंको वचनकारोंने योग-युक्त कर्म कहा- 
है। वचनकारोंने इस साधनामार्गको भी स्वतंत्र स्थान नहीं दिया है। ज्ञान; 
भवित, क्रिया और ध्यान, इन चारों साधनोंको श्रविभाज्य रूपसे प्रयोग करनेका 
समन्वय मार्ग अथवा पूर्णयोग ही वचनकारोंका साधनामार्ग है। इसीको उन्होंने 
कहा है। किसी भी साथना मार्गंका विचार करते समय वचनकारोंके इस . 
विशिष्ट दृष्टिकोणको स्मरण रखना श्रत्यावश्यक है। 

वचन--( ३१२) क्रिया-मन्यनसे पहले क्या ईइवरकी मधुरता चखी जा 
सकती है ? बिना मथन-क्रियाके दूधमें जो मक्खन रहता है, जो घी रहता है 
वह पा सफते हैं ? लकड़ीमें स्थित अग्नि मथन क्रियाके बिना देखा जा 
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सकता है ? इसलिए “गहेइवर लिगकों अपनेमें देखा, जाना,” ऐसा कहने 
वाले महात्माके लिए सत्क्रियाचरणकी साधना श्रावश्यक है। . ' 

(३१३) गति, मति, चेतन्य, शब्द जिसमें है वह अपनी क्रियाके अ्रनुसार 
चलेगा । मेरे मन श्रातुरता किस बातकी ? श्ररे मन ( क्रियानुसार चलो। वक्ष 
में फूल उगते ही फल पक्‍व हो जाएगा क्या ? जबतक लिगमें मन लीन नहीं 
होगा सकलेद्वरदेव कैसे प्रसन्‍त होगा ? 

टिप्पणी:--क्रियानुसार चलना>--सदाचररणसे चलना । 

(३१४) बिना पकाकर खानेके भूख मिठानेका और क्या प्रकार है ? बिना 
करमंयोगके चित्त निर्मेल करनेका श्रोर कौन-सा साधन है ? पकाए बिना भोजन 
करनेका और कौनसा प्रकार है कपिलसिद्धमल्लिकाज ना । 

टिप्पणी :--देह पोषणका कार्य एक सामान्य-सा कर्म है कितु वह भ्त्यन्त 
आवश्यक है। श्रर्थात्‌ जीवित रहनेके लिए कर्म आवश्यक है । यह कहकर 
वचनकारोंने कर्मेंका महत्त्व समझाया है । 

(३१५) कायकके अभावमें भला प्राण कैसे रहेंगे ? भाव शुद्ध न हों तो 

, भला भक्ति कैसे ? मारप्रिय अ्मरेश्वर लिगको पहुँचा है । ह 
टिप्पणी:--विना भाव शुद्धिके भक्ति भ्रसम्भव है वैसे ही बिना फायककेः 
जीवित रहना भ्रसम्भव है । कायकका श्रर्थ ईद्वरापित कायकार्य, अथवा ईदेवरा-- 
पित शरीरक्षम ! इस वचनमें जो “पहुँचा” शब्द आया है वह मूल वचनके' 
“मुद्दिदे” इस शब्दके श्रथमें श्राया है। मुट्विदे--स्पश किया है, पहुँचा है, ऐसे 
दो भिन्‍न-भिन्‍न श्रथ होते हैं । 

(३१६) विह्वमें ज्ञानकी प्रतिष्ठा होती है। गाग़नके शरीरमें जो घी होता 
है, उससे क्या गायको पुष्टि मिलती है ? उस गायको पालकर, दृध,दृहकर, उसे 
गरमकर, जमाकर, मथकर, मवखन निकालकर, उसे गरमकर घी बनाकर गायको 
खिलानेसे वह पुष्ठ होती जाएगी । वैसे ही सत्कर्मोके उपंचारसे ज्ञान प्राप्त होता है ।' 
ज्ञानसे सम्यक्‌ ज्ञान होता है। सम्यक ज्ञानसे प्राण ही लिग बनता है इसमें कोई" 
संशय नहीं महालिगगुरुसिइ्द्धेवरप्रभु । 

विवेचल--वचनकारोंका कहना है बिना कर्मके सिद्धि नहीं मिलेगी ॥ 
जीवनमें गति, मति, इंद्रिय आदि ठीक हैं तवतक कर्म करते रहना झनिवाय है। 
देह पोषणुके लिए भी कर्म करना पड़ता है । केवल ज्ञान ही सर्वोच्च है, कितु 

|. ऐसा कहनेसे ही वह कहींसे आकर सस्तिष्कमें नहीं घुसेगा । सत्कर्मोके द्वारा 
उसको प्राप्त करना पड़ता है। सत्कर्मोसे ही वह विकसित होगा, तभी सिद्धि 
सम्भव है । 

"“जीवममें कत्तेंब्य कर्म करना अनिवार्य है” यह सिद्धान्त मान्य करनेजर 
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कंठितसे कठिन प्रसंग आनेपर भी श्रपना कत्तेव्य कम नहीं छोड़ना चाहिए। 
थरिस्थितिसे, कठिनाइयोंसे डरकर अपना कर्म नहीं छोड़ना चाहिए। किसी 
भी झूपमें उससे विमुख नहीं होना चाहिए । 

वचन-- (३१७) कर्म रूपी जालमें पकड़ा गया हूँ । श्रपने सेवककी बात 
सुन ! विनय सुन! अ्रव भ्रन्तिम युद्धमें कूदता हूँ । शरीरको उसमें फोंक देता हूँ । 
तेरे बुलाने तक यदि पीछे हटा तो तेरा सेवक नहीं । शिव शररणोंकी सेना तो है - 
ही, शिव भक्‍तोंके मेलेमें रमता रहँगा कूडलसंगमदेवा । 

टिपयी:--यह वीर भक्‍तकी वीर वाणी है। मृत्युके आलिगन करने पर भी 
अपना कर्तव्य करते रहनेकी प्रतिज्ञा है । 

(३१८) भागनेवाला भगोड़ा सेवक नहीं होता, माँगनेवाला भिक्षुक भक्‍त 
नहीं होता । सेवकको भागना नहीं चाहिए, भक्तको माँगना नहीं चाहिए। न 
'भागूंगा भर न माँगूँगा कूडलसंगमदेवा । ः 

(३१६) डरनेसे नहीं रुकता, सहमनेसे नहीं रुकता वज्ञ् पंजरमें जा 
वैठनेपर भी ललाट लिखित नहीं रुकता | श्रकुलानेसे, रोने धोनेसे, क्या होगा ? 
धीरजखोकर, मन मारकर बंठे रहनेसे होनेवाला रुकेगा नहीं श्रौर न मिलनेवाला 
मिलेगा नहीं कूडलसंगमदेवा । 

टिपरणी:--जो होनेवाला है वह होकर रहेगा। जब यह सुनिद्चित है 
सब भला रो-धोकर, धीरज खोकर जीनेमें क्या धरा है ? सतत धैय॑से श्रानन्दसे 
आप्त परिस्थितिका स्वागत क्‍यों न करें ? वचनकारोंने सच्चे कमंयोगीकी भाँति 
निष्काम भावसे, शान्त्र मससे कर्म करते रहनेकी शिक्षा.दी है । 

.. (३२०) शिव श्रपने भकतोंको भी अपने जैसा जोगी बनाकर छोड़ेगा | 
सोनेकी भांति कसौटीपर कसकर देखेगा, अपने भकक्‍तोंको । चन्दनके सहश रमड़- 
रगड़कर देखेगा श्रपने भक्‍तोंको, ईंखसा निचोड़-निचोड़कर देखेगा, धैर्यसे हृढ़ 
रहा तो प्रेमातिशपसे हाथसे उठाकर गोदमें विठा लेगा हमारा रामनाथा । 

टिप्पणी:--वचनकारोंका कहना है कि कतेव्य पथमें श्रानेवाली अनेक 
कठिनाइयाँ भगवानकी भोरसे आनेवाले परीक्षा प्रसंग ही हैं। ऐसे समय अपने 
रास्तेसे श्रलग नहीं होना चाहिए । तव भगवान निश्चित रूपसे प्रसन्न होगा । 
ऐसे अनेक वचन हैं । ऊपरका वचन उनमेंसे एक है। आगे जीविकोपार्जन 
करनेके लिए किये जानेवाले कर्मके विपयमें कहे हुए वचन देखें । 

(३२१) कायक निरत साधकको गुरु दर्शत होनेपर भी उन्हें भूलना 
चाहिए, लिंग पूजा भी भूलनी चाहिए, आगे बंठे जंगमकी ओर भी हृष्ठि उठा- 
कर नहीं देखना चाहिए, क्योंकि कायक ही कैलास है। श्रमलेश्वर लिगका 
दशंन कायकमें ही होता है । 
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टिप्पणी:--जीविकोपारजजनके लिए किये जानेवाले शिवापित कर्मकों-कांयक 
कहते हैं। यह वचनकारोंका. अपना पारिभाषिक शब्द है। उन्होंने कायकको शिद 
पूजा माना है श्र कायकसे मिलनेवाले फल अर्थात्‌ पारिश्रमिकको प्रसाद- «' 

. (३२२) ब्रत भंग सहन कर सकते हैं किन्तु कायक्रमें खंड पड़ना असह्य 

है कम हर कालेश्वरा। * (हक 

(३२३) कायकसे ही गुरुकी भी जीवन मुक्ति होती है, कायकसे ही लिगका 
शिला कुल हृटता है, कायकसे ही जंगमका वेश पाश छुटता है यह चेन्नबस्वण्ण 
प्रिय चन्देश्वर लिगका ज्ञान है । । 

(३२४) अपना नियमित कायक-छोड़कर, सर्मयःपर भवंत लोगोंके घेर 
जाकर भिक्षा माँग खाना कितना कष्टकर है ? यह गुण भ्रमलेष्वर-लिगसे दूर 
ले जानेवाला है । । 


. टिपरणो:-वचनकारोंका कहना है कि साधकका कायके समाजृहित॒का कार्य 
है। ऐसे किसी कार्यसे, समाज, साधकके भोजन वासनका दायित्व अपने पर लेता 
है। कायक छोड़ करंके भिक्षा माँगना अ्रनुचित है । ऐसा कायक कैसे करना चाहिए ? 
(३२५) सत्य शुद्ध कायकमें चित्त तल्‍लीन होना चाहिए । चित्तका विक्षोभ 
नहीं होना चाहिए । नित्यके कायकर्मेंसे नियमिंत प्रसाद मिलना चाहिए। 
नित्यका नियमित प्रसाद छोड़कर धनके मोहमें उसको स्पर्श किया तो जीवन भरकी 
सेवा-साधना समाप्त समभझनी चाहिए । तेरी सेवा मेरे लिए तेरा प्रसाद 
श्ौर प्रसन्‍्तता है तथा चन्देदवर लिगका प्राण है। 7 '€ है, 
(३२६) जिसका मन शुद्ध नहीं है उसके लिए धर्मकां श्रभाव॑ है, चित्त गुर्ध 
होकर कायक करनेवालेको जहाँ देखो वहाँ लक्ष्मी श्रागे श्राकर गले लगाएगी 
सारप्रिय अमलेबइर लिगका सेवक होनेके नाते । दब 
(३२७) घेरकर, सताकर, उलक्ाकर, लजाकरं जिनको : देखा उनसे, 
जहाँ तह॑से, माँग मंगकर, जंगमके लिए, लिगके लिए. किया गया. संकटपुरा 
कंमे न लिय पुजा, न लिग सेवा, न लिग नंवेद्य कहलाएगाः। अपना शरीर गला- 
कर, रगड़कर, सन मारकर किया गया निःसंशय अखंड. कर्म ही शिवलिगकाः 
दासोह कर्म है। शुद्ध कायकसे लाए गए सूखे पत्तेः भी लिगापित हैं किस्तु 
दुराशा से लाया गया छुप्पत भोग भी उसको अनपित है ॥ इसलिए सत्य शुद्ध 
कायकका नित्या ह॒व्य ही चन्देदवर लिगको अपित है. भौर कुछ नहीं । ' 
विवेचन--साधकके लिए शुद्ध कायक श्रत्यन्त महत्त्वका है। उसे कभी नहीं 
छोड़ना चाहिए । गुरु-जन, भक्त तथा संन्‍्यासी .कोई भी कायकसे मुवंत्त नहीं हो 
सकते | भिक्षा माँगकर किया. हुआ कर्म न पूजा है, “न दान है, न अपर है। 
वचनकारोंका यह स्वानुभव है कि निष्ठासे कायक करनैवालेंकों किसी प्रकारकाः 


साधना मॉर्ग--कर्म योग २४७ 


: अभाव नहीं होगा । 

कायक शुद्ध होना चाहिए । श्रहंकारसे कायक श्रशुद्ध होगा तथा परमात्मा- 
पण रहित कर्म कायक नहीं कहा जा सकता । 

वचन--(३२८)मैंने प्रारम्भ किया है गुरु पूजाके लिये, मैं उद्योग व्यवहार 
'कर रहा हूँ लिगाचनके लिये । मैं परसेवा कर रहा हूं जंगम दोसोहके लिये । 
' मैं कोई. भी कम क्‍यों न करू तू देगा इस विश्वाससे दिया हुआ घन तुम्हारे कार्यके 
ग्रतिरिक्त अन्य कार्यमें व्यय नहीं करू गा कूडल संगसदेवा । ह 

टिप्पणी: -भकक्‍तका संपादन भी भंगवानके कार्यमें उनके चंरोंमें श्रर्प रा 
' करंनेके लिये होता है । 

(३२६) पंडित हो या पामर, संचित कर्म भोगे बिना चारा नहीं । प्रारब्ध 
कर्म भोगे बिना गत्यंतर ही नहीं है । मैं किसी लोकमें जाऊं तो भी वह मुझे नहीं 
छोड़ेगा. । कर्मफलोंको कुडलसंगमदेवका: श्रात्म नैवेध करनेवाला साधक ही 
धन्य है । 

(३३०) आँखोंके सामने रखा हुआ ध्येय कभी श्रोफल नहीं होगा । श्रपने 
कर्ममें लगाया हुआ. चित्त उसके सामनेसे नहीं उतरेगा । मैंने किया है यह भाव 
चित्तमें रहा तो चित्त स्वस्थ नहीं होगा । इस चित्त स्वास्थ्यके श्रतिरिक्त लिग 
नहीं दिखाई देगा आयद क्कि मारया । 

(३३१) जिस वीरने युद्ध क्षेत्रता निश्चय किया है उसको भला घरकी क्या 
चिता ? श्रर्थ, प्राण और श्रभिमानको शिवार्पण करनेके पश्चात्‌ भला: उनके 
बोभको सिरपर उठालेनेमें सदभकिति है क्या ? यह चंदेश्वर लिगकों असम्मत 
कर्म है । 

(३३२) अन्न दानंसे पुण्य मिलेगा, वस्त्र दानसे पुण्य मिलेगा, धनदानसे 
पुण्य मिलेगा, यह सब अन्यान्य' फल पदकी संपत्ति है कूडलसंगसदेवा । 

(३३३) भागसे निगली वस्तुका श्राकार प्रकार कैसे ? समुद्रमें डूबी हुई 
नदीका प्रथक्‌ प्रतीक कैसा ? लिंग स्पशित अंगको कहाँका पुण्य और कहाँका 
पाप नास्तिनाथा । 

(३३४) कर्ममें फलाशा नहीं होनी चाहिये । क्योंकि सकाम कर्म भक्तिसे 
पुरातन परमात्मा प्रसन्‍्न नहीं होता । हमारा श्रखंडेइवर किसी आशा आकांक्षा 

रनेवाले भकतको नहीं चाहता । 

(३३५ ) हाथमें हथियार पकड़नेवाले सब हत्यारे होते हैं क्या ? हथियार 
चलानेवाले सब युद्ध कर सकते हैं क्या ? सकाम भावनासे,- उद्देश्यपूर्तिके लिये 
कतेव्य कम॑ करनेवाले सव भवत कहलाएंगे क्या ? वह चंदेश्वर लिंगको-न 
पहुंनेवाला कार्य है । 


रद वचन-साहित्य-परिचय 


टिप्पणी:--आराध्यात्मिक साधनाके क्षेत्रमें सकाम कर्मका कोई स्थान 
नहीं है । क्योंकि कामनायुवत कर्म बंधनका कारण है । वचनकारोंने बार-बार 
इस बातको अच्छी तरह समभाया है । 

(३३६) तन माँगा तो तन मिलेगा, सन माँगा तो सन मिलेगा, घन साँगा तो 
धन मिलेगा तुम्हारे शरणोंको, किन्तु “मुझे चाहिए” यह भाव भी मनमें आया 
तो तेरे चरणोंकी सौगंध ! तन मन वचनसे बिना तेरे भौर कुछ चाहा तो पुनः 
संसार रूपी घोर नरकमें रख कूडलसंगमदेवा | 

(३३७) अमृतको भूख है क्या ? पानीको क्या प्यास है ? . महापुरुषोंको 
कैसी विषयाशा ? सदगुरु करुणासे लिगारचेन करनेवाले शिवशरखणोंको भला 
मुक्तिकी भी आशा कैसी ? उनका तो वह स्वयंभू सहज स्वभाव है। स्वयं 
तृप्तिने कभी शाँति खोजी है क्या उरिलिंगपेहिप्रिय विइवेश्वरा 

टिप्पणी :--यह निरपेक्ष निष्काम कमेंका अंतिम आदर्श है। श्रपने अंतिम 
साध्यकी भी श्राशा नहीं की जानी चाहिये यह वचनकारोंने कहा है। 

(३३८) मुक्ति भ्रपने गलेमें लटका लो, मुवित पद अपने ही हृदयमें भोंक 
लो, मुझे तुम्हारी यह सेवा ही पर्याप्त है महालिंगकल्लेशबरा श्रपना वह परम 
पद सिरमें लपेट लो ! 

टिप्पणी :--कर्मयोगीको श्रपना कर्म करते समय जिस कमनिंदका अनुभव 
होता है उसमें ही वह इतना तनन्‍मय रहता है कि उसे अपने अंतिम साध्य मुक्ति 
का भी महत्व नहीं रहता । उसकी साधना ही साध्य रूप बन जाती है। साध्यको 
भी भूलकर जो साघधनामें तन्‍्मय हुआ उसका साध्य उसके पास श्राकर वरण 
करेगा । 

विवेचन--काम्य बुद्धिसे किया हुआ कर्म भगवानको “अ्रपित नहीं होता 

ऐसा वचनकारोंका कहना है कंम्य बुद्धिसे किये गये सत्कर्मसे भी कर्म बंध नहीं 
छूटता । सकाम कर्म काम्य कायक है सकाम भक्ति भी ईश्वरापित नहीं हो 
सकती । निरहेतुक प्रेम जैसे भवितकी श्राधारशिला है वैसे ही निष्काम कर्म, 
कर्म-मार्गकी श्राधारशिला है। सच्चा कर्मयोगी निष्काम भावसे अ्रपना सर्वेस्व 
परमात्मापंण करके सतत कर्मरत रहता है। उसकी मुक्तिकी इच्छा भी 
परमात्मार्पण होती है । ऐसी हालतमें भला उसकी शौर कौनसी भ्राश्ा भ्रार्काक्षा 
रहेगी ? ऐसा निष्काम निरपेक्ष करमंयोगी ही भगवानको तेरा मुक्ति पद भी 
गलमें लटका ले, कह सकता है। ऐसा साधक निर्भय रहता है । ऐसे कर्मयोगीकी 
अंतिम स्थिति कैसी होती होगी ? वचनकारोंने जो उसका वर्णन किया है 
उसका दर्शन करें ! 

वचन--( ३३६) कार्य करते समय यदि मैंने अपनेको जानकर कार्य किया 
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हो, देते समय कभी मैंने उसका कुछ भाव रखकर दिया हो, देते समय बदलेमें 
अपनी रुचिके अनुसार कुछ चाहा हो, तो वह शिव-द्रोह होगा मेरे स्वामी ! 
करते समय, देते समय, यदि मैं शुद्ध न रहा होऊं तो तुम मेरी नाक काट लो 
'कूडलसंगमसदेवा 

(३४०) करनेवाला भक्त भी तू है और करा लेनेवाला भगवान भी तू है 
ऐसा प्रत्तीत होता है, इसलिए अ्रखंडेशवरा तेरे फल पदादिकी शोर ताका भी 
नहीं, भ्रौर तूने प्रसन्‍न होकर दिया भी नहीं ! 

(३४१) प्रपंचमें रहकर उसमें निलेप रहती हूँ, आकार पकड़कर निरा- 
कार होकर चलती हूँ, बहिरंगसे व्यवहाररत रहकर अंतरंगमें विस्मृत रहती 
हूँ । जली हुई रस्सीके वटकी भांति रहती हूँ मेरे देव चन्‍तमल्लिकाजु ना ! दसमें 
ज्यारह होकर पानीमें हुवे कलमसी रहती हूँ ! 

टिप्पणए):---भोजन करके उपवासी व्यवहाररत रहकर ब्रह्मचारी कर्म करके 
प्रकर्मी रहनेकी स्थितिका वर्णोन है यह ! ऐसा कर्म निवृत्त कर्म कहलाता है 
'जिसमें मुक्ति निहित ही है । 

(३१४२) इस पर, इसके लिए एक, उसके लिये एक ऐसे कहनेवालोंका यह 
ओर ही प्रकार है । जैसे जीभ घीसे निर्लेप रहती है, हवा धूलसे निर्लेपष रहती 
है, दृष्टि श्रंजनसे निलेंप रहती है, वैसे सिम्मलगिय चन्तराम सब कुछ करके भी 
'ने करनेवाले-का-सा रहता है । 

विवेचन--निष्काम कर्मयोगी श्रपनी सभी झवितियोंसे समाजकी धारणा 
तथा लोकहितार्थ निरपेक्ष भावसे सतत कमंरत रहते हैं। वे ऐसे कमंमें डूबे 
रहनेपर भी स्व श्रन्तःमुक्त रहते हैं। बहिरगसे कर्मयुक्त भ्ौर श्रन्तरंगमें 
'परमात्मयुक्त ! * 
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विवेचन--मुक्तिके अनेक साधनामार्गोमें ध्यान-योग भी एक साधना- 
मार्ग है। उनको राजयोग, लययोग, श्रष्टांगयोग, भश्रथवा पातंजलयोग भी 
कहते हैं । वचन साहित्यका श्रध्ययन करते समय इसका पर्यान्‍्त प्रमाण मिलता 
है कि वचनकारोंमेंसे अ्रनेक वचनकारोंने इसका अ्रभ्यास किया था। शिवमें 
समरसंक्य होना ही शिवश रणोंके जीवनका मुख्य उद्देश्य था.। इसलिए वे अपने 
साधनामार्गको शिवयोग कहते हैं। वचनकारोंका शिवयोग और पतंजलिका 
राजयोग तत्वत: एक ही है । किसी भी साथनामार्गका अनुसरण क्यों न करें 
सबका उद्देश्य मन: संयम, चित्तयुद्धि है । चित्त वृत्तियोंका निरोध ही पतंजलिका 
राजयोग हैं। चित्तके संयमवक्ों ही इस योगने अपना उद्देश्य मान लिया है।' 
इसलिए यह योग प्रत्येक प्रकारके साधनामार्ममें सहायक है । 

समुद्रमें जसे अनंत तरंगें उठती हैं वंसे ही चित्तसागरमें. श्रनंत संकल्प 
विकल्प उठते हैं। उन्हीं संकल्प विकल्पोंको दृत्ति कहते हैँ । वृत्तिका श्रर्थ है 
तरंगें, लहरें; उन तरंगोंका उठना, गिरना, फैलना, और किनारेसे - टकराकर, 
जहाँसे उठी थीं वहींको लौटना और पुनः उनका उठना तथा पुनः-पुनः वही सब ।' 
यही चित्त चांचल्यका कारण है। यदि वे दृत्तियां नहीं उठतीं तो जंसे श्रांत 
निर्मल जलाशयमें निरश्न नीलाकादका प्रतित्रित्र पड़ता है वेसे ही शांत चित्त 
सागरमें परम सत्यका प्रतिविद्र पड़ता है। इसलिए चित्तकी उन वृत्तियोंका 
निरोध करके, चित्तक्की समता, एकाग्रता, श्रथवा स्थिरताकी साधना ही इस 
योगका ध्येय है । 

इस योगकों श्रष्टांग योग कहते हैं क्योंकि इसके श्राठ अंग माने जाते हैं । 
किन्तु इस योगका मुख्य उद्देशय तो चित्तकी एकाग्रता है| झ्रौर-अंग तो चित्तकी 
एकाग्रताके लिये साधना रूप श्र्थवा पोषक हैं । कुछ समय तक सिथर ख्पसे 
ध्यान करनेकी शक्ति जब प्राप्त होती है अ्रयवा ध्यानका श्रम्यास बढ़ता है 
तब उसको धारणा कहते हैँ और घ्येयमें चित्तका लय होनेपर समाधि | यम, 
नियम, झ्रासन,प्राणायाम, प्रत्याहार यह घ्यानसिद्धिके पूर्व साधन हैं । इसलिए यह 
पूर्व योग भी कहलाता है । ध्रामका रस चूसकर जैसे उसकी गुठली फेंक देंते हैं वेसे 
ही वचनकारोंने अपनी साधना प्रणालीमें पांतजल योगका मुख्य भाग ले लिया 
है और उसवग समुचित उपयोग करके श्रन्य बातोंकों छोड़ दिया है । इतना ही 
नहीं कहीं-कहीं उसका विरोध किया है । वचनकार तथा श्रन्य ध्यान योगियोंमें 
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यही अन्तर है । वचनकार सतत अपने अंतिम ध्येय. स्वरूपपरशिव को ही अपने 
. सामने रखते हैं; कितु अन्य ध्यानयोगी ऐसे किसी बंधनसे वाध्य नहीं हैं । वह 
नाद, बिंदु, ज्योति, अमृत, ओोंकार, ऐसे अन्य अनेक प्रतीकोंको भी अपने सामने 
रखते हैं । तथा उनपर अपना ध्यान केन्द्रित करते हैं । 
यम नियम तो केवल तन-मनकी .शुद्धि के लिएही स्वीकार किये जाते हैं । 
ब्रह्मचर्य दयाक्षांतिर्दान सत्यमकत्पता । 
प्रहिसाइस्तेय माधुय दमदचेति यमाः स्मृताः ॥ 


ब्रह्मचर्य, दया, क्षमा, दान, सत्य, श्रकल्पता; अहिंसा, अस्तेय, माधुर्य श्रौर | 


दम यह दस यम हैं ! तथा 
शौचमिज्या तपोदानं, स्वाध्यादोपस्थ निग्रह: । 
ब्रतमोनोपवासंच स्मानंच नियसा दक्षाः ॥ 


शौच, यज्ञ, तप, दान, स्वाध्याय, उपस्थ निग्रह, ब्रत, मौन, उपवास, और 
स्नान यह दस नियम हैं। किसी भी प्रकारके स्थिर देह विन्यासकोही आसन 


'कहते हैं। देहका चांचल्य दूर करना ही इसका उद्देश्य है। प्राणोंको स्थिर ' 


करनेके लिए वायुका जो निरोध किया जाता है उसको प्राणायाम कहते हैं । 


इंद्रियोंको विषयोंसे संवरण करके उनको विषय निवृत्त करना श्रथवा इंद्विय 
जय प्रत्याहार कहलाता है । इन तत्त्वोंकी वचनकारोंने अपनी साधनामें प्रयुक्त 


किया है। उसे किस रूपमें स्व्रीकार किया है, तथा किस प्रकार प्रयुक्त किया 
है यह वचनोंमें ही देख सकते हैं । 
वचन--( ३४३) यम-नियमासन-प्राणायाम-प्रत्याहार-ध्यान-धारणास्समाधि 
यहं श्रष्टांग योग है । इस योगमें उत्तर भाग और पूर्व भाग ऐसे दो भाग हैं । 
पहले पांचका पूर्व भाग है। ध्यान घारणा समाधि यह तीन उत्तर. भागमें हैं.॥ 
इसका विवेचन इस प्रकार है--अनृत, हिसा, परधन, परस्त्री, परनिदा, इनका 
त्याग करके, केवल लिगाचेंन करना यग्रयोग है। ब्रह्मचर्यसे, निरपेक्ष होकर 
जीवनयापन करना, शिवनिदा न सुनना, मानसिक, वाचिक तथा उपांशिक इन 
तीन प्रकारकी इंद्रियोंसे . प्रणव पंचाक्षरीका जप करते हुए जीवनयापन 
करना '****- पाप भीरू होना, यह नियम योग है। सिद्धासन, स्वस्तिकासन, 
-पद्मासन, अर्धचन्द्रासत, पर्यकासन, इन पांच आसनोंमेंसे किसी श्रासनमें सुस्थिर 
चित्त होकर, मूर्त रूपसे शिवाचंच करना आसन योग है**** इला पिंगलामें 
चलायमान  रेचक पूंरकका भेद न जानकर, मन और प्राणपर लिंगारोपण करके, 
“मन, पवन, प्राणोंको लिगमें विलीन करके, हृदयकमल मध्यमें प्रणव. पंचा- 
क्षरीका उच्चारण करते हुए परशिव ध्यानमें तन्‍्मय रहना ही प्रारशायाम है । 
: सभी इन्द्रियोंको सघकर लिंगभिमुख कर लेना ही प्रत्याहार है 


कक 
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यह हैं पांच पूर्वयोग ।"***** लिंग ही परमात्म बोघक चिन्ह है, यह जानकर, 
उसीको आधार बनाकर स्वाधिष्ठावन, मणिपुरक, अनाहत, विशुद्धि, आज्ञा, 
ब्रम्हरंत्र आ्रादि प्रमुख स्थानोंमें ध्याव करना ही ध्यानयोग है। उस लिगको 
भाव, इंद्रिय, मन, आदि प्रमुख अंगोंमें धारण करना ही धारणा योग है। सन 
क्रिया ज्ञान-योगसे जिना भिन्‍नताके एकार्थ होना ही समाधियोग है ।"*""***** 
यह आठ अन्य मतवालोंका श्रष्टांगयोग है। श्रन्यों द्वारा किये जाने वाले इस 
कर्म कौशलमें लिग नहीं है रे !********” अपने श्राप प्पनेमें स्थित होना ही 
शिवयोग है देख महालिगेश्वर गुरु सिद्धेद्वर प्रभु । 

टिपरणु:--वचनकारोंने अ्रष्टांग योगको किस प्रकार परिवर्तित .करके 
अपने जीवनमें प्रयुक्त किया शभ्ौर सामान्य पातंजलयोग झौर वचनकारोंके 
दिवयोगमें क्या अंतर है यह ऊपरके वचनमें स्पष्ट हो गया है । 

(२४४) इंड़ारपपगला सुषुम्ना नाड़ीमें भ्रात्माका संचार नहीं होना चाहिए 
ऐसा कहनेवालोंकी बात तो सुनो ' ****' साकारकी खोपड़ीमें निराकारका 
अमृत पीनेकी वात सत्य कैसे होगी ? वंध्या ग्रायमें दूधका थन कैसे होगा''** ** 
आत्माका अ्रस्तित्व तो घटमें स्थित आकाशका अ्रस्तित्वसा है; सूर्यमें स्थित 
किरणोंके अस्तित्वका-सा है'*'*' शरीरमें बैठे हुए श्रोंकारका श्रस्तित्व न जानते 
हुए ध्वस्त हुए यह करमकांडी ! स्फटिक घटमें रखे पानीकी भांति अ्रपने आपको: 
अंतर बाह्य समझ लो रे! निष्कलंक मल्लिकाज न लिगमें--पर्वांग लिंग भरित 
होनेसे पहले लिगांग योग नहीं है । 

(३४५) आधार स्वाधिष्ठान, मणिपूरक, श्रनाहत, विशुद्धि , श्राज्ञा, नामके 
पडाघार चक्रोंमें वर्शृदल, अक्षर, श्रधिदेवतामें घिलीन होकर दिखाई देनेवाला 
तत्त्व एक ही है अनेक नहीं । लोग चक्रोंके हिसाव किताबके आधीन होकर 
नाम रूपके जालमें श्रा फंसे हैं। जिन योगियोंमें निश्चित ध्येय नहीं है उन 
ध्येयरहित योगियोंका यह प्रकार देख लो । न देखनेकी वस्तु देखकर पकड़ी है 
शरखणोंने भेदन न करनेकी वस्तुका भेदन करके देखा, श्रसाध्य वस्तुको साध्य 
करके देखा निज युरु स्वतत्र सिद्धेश्वरा तेरे शरखोंने । 

(३४६) आशा, रोष, हर्परूपी इंद्रिय भावोंको स्पर्शकर आचारकों शिवा- 
चार करके दिखाऊंगा अमृतमय भवितसे निवेचक मनसे भावशुद्ध पूजा. करू गा 
अ्रपत्ती प्राण शक्तिसे मिलू गा कडलसंगमदेवा । 

(३४७) वहनेवाले मनके चायुओंको, उत्साहित करके, मनको स्थिर 
बनाकर, सग्रुण ध्यानमें रगड़ते हुए, निग्रु समें स्थित होना, उस निगु णा ध्यानसे 
शक्ति संपादव करके, सग्रुण निगु णमें विलीन होकर सत्यमें मगोलय करनाही 
उिजयु स्वतंत्रसिद्ध लिगेशवरका परमराजयोग है । 


साधनामार्ग--ध्यान योग २५३ 


टिप्पणी:---ऊपरके वचनोंमें संयम शोर ध्यान, विशेष करके निर्गुण ध्यान, 
का विचार किया गया है । 

(३४८) अंतरंगमें प्रकाशनेवाली ज्योति ही सव ज्योतियोंका, परमाश्रय ्क 
वही अपने झ्रप समरस रूपसे अ्रंतरवाह्य व्याप्त है। मनके स्मरणा-संकल्पके 
विस्मरणरूप उस ज्योतिरलिगके स्मरणसे सुखी वना रे मेरे विजगरुरु स्वतन्त्र सिद्ध 
लिगेशइवरा १ | 

३४९६) पूर्वद्वार श्रौर अधोद्वार वंद करके, ऊर्ध्वद्धारा खोलकर, श्रपलक 
हृष्टिसे अंदर देखता था तुम्हें टकटकी लगाकर । तुममें मत स्थिर हुआ था, 
सतत परम सुख पा रहा था मैं । अब नहीं डरू गा, नहीं डरू गा । जनन-मरण 
अतिक्रमण हो गया निजगुरु स्वतन्त्रसिद्धल्गेब्वरमें समरस हो जाने से । 

टिप्पणी:--इस वचनके पहले वाक्यमें उड्डियान बंध नामकी यौगिक क्रिया 
करते हुए की जाने वाली प्रक्रियाका वन है। परक करते समय गुदद्वारसे 
ग्रपानको अंदर खींचकर (मूलवंघ क्रिया द्वारा) कु भक द्वारा कुंडलिनी शक्तिको 
जागृत करनेकी प्रक्रियाका वर्णन है । उपरोक्त स्थितिमें ध्यानमग्न साधककी 
स्थितिका वर्णन है । ह 

(३५०) देह वासनाका श्रतिक्रमण कर, श्रात्मबंधनकी चटकनी तोड़ते हुए 
परात्पर प्राणलिंगसे मिलनेका साघन कौनसा है यह सब शिवभक्‍त समभें ऐसी 
भाषामें कहता हूं सुनो ! चौरासी आरसनोंमें सर्वेश्रेष्ठ श्रासन है शुद्धासन | वह: 
शुद्धासन कैसे साधना है ? गुद गुद्य मध्य स्थानमें जो योनिमंडल नामका द्वार 
है उस द्वारसे बाएँ पेरकी एड़ी सटाकर, दाहिने परकी एड़ी मेंट्र स्थानपर सटाते 
हुए, भ्रपना मेरुदंड सीधा रखकर बैठना । दोनों दृष्टियोंको एक कर उन्मनीय 
स्थानपर स्थिर करना, नेत्र, जिह्ठा श्रोत्र, प्राण, श्ौर हृदयको छः अंगुलियोसे 
दवानेसे, मूलाघार स्थित मूलाग्नि, वायुसे मिलकर तीत्रतर गतिसे ऊध्वेको जाती 
है । वह मनको स्थिर करती है ; श्रौर उभय लिगाश्िित महालिगमें विलीन होकर 
अनंत सूर्याग्नि चन्द्रप्रकाशसे, वहीं सूक्ष्म होतो हुई अ्ंगुल प्रमाण शुद्ध नक्षत्रसा 
आंखोंकी करतलामलककी भांति प्रत्यक्ष हो दिखाई देनेवाले प्राशलिंगमें जो 
प्राण संभोग करना जानता है वही प्राणलिग संबंधी है वही प्रलयादि रहित है 
ग्रसंडशवरा । 

टिप्पए:--सिद्धासनमें बैठकर पण्मुखी मुद्रा साधकर लगाए गए ध्यानका 
अनुभव है । 

(३५१) अ्र्धोन्मीलित अपलक दृष्टि नासिकाग्रमें स्थिर करके हृदय' कमलमें 
वसे हुए अचल लिममें ज्ञान दृष्टिमें देखते हुए तब, मन, इंद्रियोंको खोलकर, मन 
को निर्वात ज्योत्िकी तरह स्थिर करके सत्य समन्वित्त होनेकी क्रिया जानने 
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वाला ही निजगुरु स्वतन्त्रसिद्ध लिगेइवर । 

विवेचन--उपरोक्त वचनमें एक न एक प्रकारसे ध्यानयोगके सम्ब तत्व 
आए हैं। वचनकारोंने अपनी समच्वयकी .हृष्टिके अनुसार क्रियादि रहित ध्याव 
योगको महत्त्व नहीं दिया है । ज्ञान, भक्ति, कर्म, जैसे परस्पर पोषक हैं वसे ही 
व्यानयोगमें भी इन तीनोंका समन्वय होना शझ्रावश्यक है ऐसा, उनका कहना: 
है । इसलिए वह लिगरहित ध्यानका विरोध करते हैं। उसको हेय वताते+ 
थे मानते हैं कि हर एक बातमें ध्यानकी आवश्यकता है । 

वचन--(३५२) यदि कूरूपी सुरूपीका ध्यान करने लगी तो क्‍या वह 
सुरूपी हो जायगी ? निर्घा घनिकका स्मरण करते .लगे तो वह धनिक हो 
जाएगा क्‍या ? अपने पुरातनोंका स्मरण करके कहते हैं हम कृतार्थ हुए। जिनमें. 
"भक्ति और निष्ठाका अभाव है उनको देखकर गुहेश्वर प्रसन्‍न नहीं होता ।. 

(३५३१) कायक छोड़कर कर्म पूृजाकी आ्रावश्यकता प्रदिपादन करते हैं । 
कहते हैं जीवन संचार होते रहने तक ज्ञान जानना चाहिए । ज्ञान ध्यानसे देखने 
'पर क्या ज्ञानसे शरीरकी मुक्ति होती है ? ध्यानसे दिखाई देने वाला प्रतीक 
मुझे एक वार दिखा दो न कैयुलिगत्तिश्रडिगूंटकडेयागबेडअरिनिज/त्सरासना । * 


- साधनामार्ग--ज्ञान-भक्ति-क्रिया-ध्यानका संबंध 
(समन्वय योग) 


विवेचन--वचनका रोंकी दृष्टिसे परमात्माको अपना सर्वेस्व समर्पण करके 
प्रम सख अथवा परम पद प्राप्त कर लेना ही जीवनका सार सर्वस्व है । 
सर्वारपपण भावसे उनकी साधनाका प्रारंभ होता है । इसका स्पष्ट श्र्थ यह है कि 
साधकको अपने तन, मन, प्राण और श्ावसे अर्थात्‌ अपनी क्रिया शक्ति, भाव- 
शक्ति, ध्यानशक्ति और .वुद्धिशवित द्वारा परमात्म-प्राप्तिका सतत प्रयत्न करना 
चाहिए । इस प्रयत्वसे साधक्रके जीवनका प्रत्येक क्षण और कण अपने ध्येयकी 
प्राप्तिमें बीतता है । प्रत्येक क्षण उसको अपने ध्येयकी श्रोर ले जाता है । इन 
बातोंको भली भांति समभझानेके लिए साधक्रकी शवितयोंकों बुद्धिशक्ति, भाव- 
शविति, क्रियाशक्ति तथा ध्यानशक्तिके नामसे चार भागोंमें विभाजित किया है; 
और पिछले चार श्रध्यायोंमें इन शंक्तियोंके द्वारा साधक कंसे आगे बढ़ता 
रहता है यह दिखाया गया है । ऐसे विश्लेषण करते समय यह स्मरण रखना 
आवश्यक है कि इनमेंसे कोई एक मार्ग श्रपनेमें पूर्ण स्वतंत्र नहीं है । पिछले 
सभी श्रध्यायोंमें यह वात स्प्रष्ठ कही गयी है। भिन्‍न-भिन्‍न व्यक्तियोंमें भिन्‍न- 
भिन्‍न शक्तियोंका न्यूनाधिक मात्रामें विकास होना स्वाभाविक है। सबको 
प्रपनेमें विकसित विशिष्ट शक्तिके प्रयोगके द्वारा साधना पथपर आगे बढ़ना होता 
है श्रीर यह स्वभाविक भी है | इसीलिए पिछले चार श्रध्यायोंमें क्रमशः बुद्धि, 
भांव, क्रिया ओर ध्यान शक्तिका विवेचन वचनकारोंके वचनों द्वारा ही किया 
गया है । श्रव प्रश्न यह है कि उन सब शक्तियोंका परस्पर संबंध क्या है ? और 
वह कंसा होना चाहिए ? इसपर वचनकारोंका जो मत हैं उसको देखनेसे सम- 
न्‍्वय मार्ग श्रथवा शरखमार्गका यथार्थ वर्णान होगा। 

साधारण मनुष्यको भी इन चारों शक्तियोंकी न्यूनाधिक प्रमाणमें जीवनमें 
आवश्यकता होती है। केवल कर्म, श्रथवा भाव, अथवा वुद्धि भ्रथवा ध्यानके 
सहारे जीवन व्यवहार चलना संभव नहीं। व्यक्ति-व्यवितमें इन शक्तियोंका 
प्रमाण न्यूनाधिक हो सकता है । कितु इन चारों शवितियोंका भ्रस्तित्व आवश्यक _ 
है । केवल क्रियाशवित मनुप्यको जड़यंत्र बना देगी | केवल भाव शवित मनुष्यको 
अनियंत्रित कर देगी ; उसके जीवनको श्रनेक प्रकारोंके उफानोंका झखाडा 
वना देंगी । केवल वुद्धि शंवित मनुष्यको क्रिया शृन्य बना देगी तथा उसका 
जीवन सब॑ तरहसे उलका देगी । श्रौर केवल ध्यान शक्ति श्राइचर्य विमृढ़ बना 
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देगी । इन सव शक्तियोंके समुचित समन्वय द्वारा ही मानवी जीवनका सर्वागीणु 
विकास होगा । 

इन चारों शक्तियोंके समन्वयके विषयमें कहते समय ऐसा कहा जा सकता 
है कि सत्य-ज्ञान श्रथवा आत्मज्ञानके प्रभावमें सत्य-भक्ति श्रथवा आत्म-भक्ति 
असंभव है तथा निष्काम कर्म भी अ्रसंभव है। आझात्म-भक्तिके अभावमें आत्म- 
ज्ञान शुष्क होगा, वह सरस और रस्य नहीं होगा तथा उसके अभावमें कमंका 
परमात्मार्पण) भी संभव नहीं । क्रियाके भ्रभावमें ज्ञान और भक्तिकी परीक्षा 
नहीं होगी । उसको कसौटी पर कसकर देखनेका अवसर नहीं श्राएगा । वह 
जीवनव्यापी चहीं होगा। ध्याव शक्तिके अ्रभावमें इनमेंसे किसीको स्थिरता 
प्राप्त नहीं होगी तथा इन तीनोंके बिना ध्यान श्रर्थशून्य हो जाएगा। यही 
वात और एक प्रकारसे कही जा सकती है। ज्ञानरहित भाव अंघा है, भाव- 
रहित ज्ञान नीरस और लंगड़ा है, क्रिया-रहित ज्ञान और भाव अव्यक्त ही रहेंगे। 
ध्यान, ज्ञान, भाव, भौर क्रियाका मार्गदशेक है । भाव, ज्ञान श्र क्ंको सरस 
वनानेवाला है, इसलिए , जीवनदायी है । क्रिया, ज्ञान श्र भावको व्यक्त, रूप 
देकर जीवन-व्यवहा रमें उनकी परीक्षाका अवसर देती है | घ्यानमें उन सबको 
स्थिर बनानेकी शवित है । ज्ञान, साधना-शरीरकी दृष्टि है तो भावना प्राण 
है, कर्म कतृ त्वशाली हाथ हैं और घ्यान शभ्राधारभूत पैर! साधकका समग्र 
: सावना जीवन घ्यानके आधार पर ही खड़ा है | वचनकारोंने बुद्धि; भाव, क्रिया 
और ध्यानमें जो निकट संबंध है उसको भली भांति समझाया है। इन सब 
शक्तियोंका समुचित समन्वय ही सर्वेसमन्वय मार्गकी श्रात्मा है। यही पुर्णयोग 
है, यही शरखणमार्ग है। श्रव इन्ही बातोंको वचनकारोंके अनुभवपूर्ण शब्दोंमें 
देखें । | | 
वचन--( ३४४) जल, फल, पत्न, पुष्प, घृष, दीप, नैवेय्य, श्रादिसे पूजा 
करके थक गए, कितु जिसकी पूजा करते हैं वह क्या है कंसा है, यह कुछ भी 
नहीं जानते । कहते हैं न “जनको देखकर जग नाचता है” उस भावसे पूजा 
करते-करते कुछ भी न पाकर नष्ट हो गए गुहेब्वरा । 

टिपरणी:--मूल वचनमें “जनकों देखकर जग नाचता है” इस भ्रर्थमें 
“जन मरुलो जात्रे ससलो” यह लोकोक्ति आई है। उसका शब्दश्ा: भ्र्थ है 
“व्यक्त पागल है या दुनिया ही पागल है” श्रर्थात्‌ एकसे एक पागल हैं इस श्रर्य 
में उस लोकोव्तिका प्रयोग होता है ॥ 

(३४५) पेटपर भोजन और पाबेयकी पोटली बांध देनेसे क्या भूख 
भिटेगी ? अंग्र-अंगपर लिंग वांव देनेसे क्या वह आत्मलिंग होगा ? वृक्ष लताग्रों 
पर रखा हुप्रा पत्थर मिला तो क्या वह लिग बनने वाला है? उससे क्या वह 
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वृक्ष भवत बने ? उसपर पत्थर रखने वाला गुरदेव बना क्या ? ऐसे लोगोंकी देख- 
फर में लगा जाता हूं गृहेश्यरा । 

(३५६) बाश बरतुश्रोंकी लेकर उनकी पूजा करते-करते लोग सब बाहर 
ही पड गए ।! यह रहस्य ने जानते हुए लिगकी पूजा करके पूजा करने वाला 
हाथ ही लिगमें फंस गया । हृड़ मनसे सतत तुम्हारा स्मरण करनेसे शरीर भी 
उसमें घिलीन होगा गहेश्वरा । 

(३५७) मन एकाग्र ने होनेसे कर्म कर-क्रके मर गए, दें देकर दब गए 
सत्यानुभय ने होनेते । श्रात्म गृुणसे करने, ओर देने वालोंसे मिलकर रहता है 
एमारा छझूडलसंगमदेया । 

विवेचन---पुद्ध भाव, उत्याट भवित, सच्चा ज्ञान, एकागचित्त इनके 
धरमायमें धरीरगत कम व्यर्थ हैं। ऐसी स्थितिमे मनुष्यकी सब फ़ियाएं यांचिक 

। जाती हैं, इसलिए वह जड़ है। इसका यह थ्र्थ नहीं है कि पूजादि कम 
गहों बरतने चाहिए वितु बचनयगरोंने यह जोर देकर काहा है कि निराकार 
निग रा परमात्माका पूर्ण शान प्राप्त करने के लिए सगुगग रूपकी पृणा-उपासना 


पादिशी धावश्यफता है कितु बहू केवल घरीरगत कम नहीं होना चाहिए । 
वचन्‌--(३५४) उंचे चदते समय दिना सीढ़ीके नहीं चढ़ना चाहिए 


० 


लिद्रप जाननेके लिए नित्य नियमसे विना पूजा पर्चा किए नहीं रहना चाहिए । 
सयाईके साथ पूजा पर्चा परके शसत्यवती भुलनेसे वही सत्य है नास्तिनाथा । 


( स्व ५९) द्ोीजन रास्फे मरमंदलवी सयारो निकाली बाहनेवातेकी सी मचता 
है ६५-४५ तथ्य सामने है यह नलका 
है मरी । तासव्य जामनेदे लिए दिया तो यह प्रतीक है यह भूलकर “सब 
तरह च्प्या ड्ह ह.३..48 ख्‌ हम ग्प्‌ ग्पृ है" श्दरा 
जता कट दाद सुताका दस जानश्वरा। 
टी डे हे ६ है है नी रही हे श्गे नल श्ग डजकक>्ल जा ००; ५ । क््क 5 >क+ दिया दक 
टिप्प्ररा--पारमनफों भी चर परसात्मायों जाननेदे लिए प्रतीक दिया ता 


क०+ आफ ला ॥0 # कवर जातक 26... कल कऋ१क फू ्च्सा दया 3 है न आाब्ए कु ९० पा००१३५७ कया 
एउगे पीह्रीं संद गण भाव चंदना शना नहीं तो घोर बया है ? साधमःको 


अपन हा >" हर, पा प्र दा न ७८४७७ पंच 
दशक सारे शान, भनरिंत, एफाग्रलिस ग्रादिकों बदावार सिद्धि प्राप्त करनेका 


? /2:फ् ८5 


जियो 


६4 
# टी ज्कक- कक कुक, ट््गा शक जब्त अलतवक - जा. ईफप 
(:६०)॥ शिव समरग्य गरते ही संसार ऐश हूटेगा रैसा बहने लि विद्ेमा 
+ 74 >्ट्ब कक चक्का शत ज््क न7 अक्षर क ञ्म्ल्क नशे दंड ७ हि उजकक 2 हैं +जन ० कक 3 [. सन चित ऑन: टी न 
उदय छत दा सया जऊाता। एएोए दंड  ग्रधावषा झयाोतक स्मरगान हा 
हु तक ध्ह हब 
३ ॒ः रह जि 
प्रदणार मिटा है पधे है मिडालडेो रमरणसे गया पेट भरता ही ? संभाझे 
अप क के अकफ ५ 7 >उ डक हट लक हर पु ० कक ० कलर हक. नह छ 
हरा 4 छा कद बयासता मिटेगी ? या सदर मरी समभाम ना। झादा । 
ईं उइ० ३७२५ आफ रू »क उजुनलतक फिज॥ बे अय शक ककण  शशुताक ० फेक जवकीक परे 8 कक वृथ्ककर्र प्र श्प ि बा 
ईइजिड् ५ ढेर 2 ४ “६८7 ०४ ढ३९:६ श्ए # ३३८७६ कई दा पता: ए ग़्ट्गद पसदू- 
रे कम 
श्धशर शिय | 
पर >पमयजात इइभाद । 
22 पर ५ न एच कुबेर अर पट व. ककतनओ “यम फकजथ अजब यह हट 5 5 ऐश # ४ और 
६५5९ है आल वि बद आशा प्रा इरा5 पे एप अदा भ्गद्पार पर्दा 
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प्रसत्ति करना आइचर्य नहीं हैं वंया ? नाक पकड़कर मोक्ष .ानेवालोंको मैं 
क्या कहूं कूडलसंगमदेवा । 

(३६२) भगवानके स्मरणसे ही मुक्ति पानेवाले युक्तिश्न्योंकी बातें सुनी 
नहीं जातीं। क्योंकि भगवान क्या दूर है जो उसका स्मरण किया जाय ? दूर 
बसने वालोंका स्मरण किया जाता है यह जानकर सुभमें जा छिपा मैं महालिग 
गजेब्वरा तेरा स्मरण किया ही नहीं । 

टिप्पणी:--वचनकारोंका यह स्पष्ट मत है कि ज्ञान, भवित, सत्तकर्म श्रादिके 
ग्रभावमें स्मरण, जप, ध्यान, पूजा, आदि हास्यास्पद है । -ध्यानके साथ ज्ञानादि 
हो तो परमात्माका साक्षात्कार हो सकता है। ] 

(३६३) सुन्दर वर्ण न हो तो भला सोनेको सुबर्ण कौत कहेगा ? जहाँ 
कुसुमकलि खिलकर महकती है वहाँ भला सुगंध क्यों नहीं होगी ? भरे क्रिया 
जुद्धिके साथ ही कपिलसिद्ध मल्लिकाजु न लिगकी भावशुद्धि होती है । 

(३६४) भूमिकी कृषि शुद्ध होनेके पहले भला खेतीका पौदा कंसे शुद्ध 
होगा ? मूर्तिके ध्यानसे अर्चना अधपित करनेसे पहले वह श्रर्चता शुद्ध नहीं 
होती ! ईशान्य मृत मल्लिकाज नलिगको जाननेके लिए यह निश्चित रूपसे 
आवश्यक है । 


(३६५) जिसकी क्रिया छुद्ध हुई है उसकी भाव-शुद्धि हुई, जिसकी भाव- 
शुद्धि हुई है उसकी आत्म-शुद्धि भी हुई। जिसकी आ्रात्म-शुद्धि हुई हैं उसका 
अहम्‌ नष्ट हुआ शोर सामने आकर खड़ा हुआ सत्य ही प्राण लिगका संबंध 
है निष्कलंक मल्लिकाज ना । 

(३६६) भविति क्‍या शब्द सुमन माला है ? कर्मोसे तन संत घन गलानेसे 
पहले क्‍या भक्ति मिलती है ! कूड़लसंगमदेव प्रसन्न हुआ तो- आनन्‍्दसे विनोद 
करेगा। सहन करनेसे पहले क्या भवित मिलेगी ? | 

(३६७) कर्मरहित भक्‍त मनुष्य है, कर्म रहित दौव-संन्‍्यासी राक्षस है, किया- 
रहित प्रसादि यवन और क्रियारहित प्राण लिगी भवी । क्रियारहित शिव-शरण 
अज्ञानी है तो क्रिया रहित लिगेक्य पुनर्जेन्मके है कूडलसंगमदेवा । 

विवेचन--जैसे भ्रपने सुन्दर वर्णके कारण ही सोनेको सुवर्ण कहते हैं 
वैसे ही क्रिया शुद्धिकि कारण साधक साधु कहलाता है । यदि साधककी क्रियाएं 
शुद्ध नहीं होंगी तो उसके भाव शुद्ध नहीं होंगे श्रोर वह भक्त भी चहीं वन 
सकेगा। क्रिया शुद्धिके बिना भाव शुद्धि असंभव है। भाव शुद्धिसि ही आत्म- 
शुद्धि होगी और अत्मशुद्धिसे सत्य ज्ञान चमकेगा। इसलिए सर्वप्रथम परमात्माके 
कार्यमें अपना तन मन घन गलाना चाहिए। तभी सच्ची भवित स्थिर होगी । 
कर्मरहित भवत, ज्ञानी, ध्यावी, कभी पूर्ण मुक्तिके अधिकारी नहीं होंगे । कर्म, 
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भक्त, ज्ञान, ध्यानका इतना निकट संबंध है । यह सब जंसे वृक्षकी जड़, तना, 
डाल, पत्ते, फुल, फल आदिका निकट संबंध है वेसे ही निकट संबंधित हैं । 

वचन- (३६८) भवित जड़ है, विरक्ति उसका वृक्ष, उसका फल है ज्ञान, 
पकक्‍व होकर पेड़से हूटा कि प्रमज्ञान बना, उसको चूसकर खाया कि अंतर्ज्ञानि 
हुआ, उस सुखमें तन्‍्मय हुआ कि दिव्यज्ञान हुआ । वह दिव्यज्ञान श्रात्मजश्ञान 
हुआ कि पूर्णाता हुई। उसे (पूर्णंताको) महान्‌ कहनेमें कोई संशय नहीं है चन्न 
बसवण्ण प्रियमोग मल्लिकाजु न लिग अ्रप्रमाण होनेसे । 

(३६६) साधनाका आश्रय पाने तक अ्रच॑नाकी आ्रावश्यकता है । तथा पुण्यक्रो 
जानने तक पूजाकी । शरीर रहने तक सुख दुःखका अनुभव अ्निवाये है । डोंगी 
पर खड़े हो जानेसे ही नदी पार हो जानेकी भाँति क्रिया-शुद्धि होते ही ज्ञानकी 
प्रतीति होती है। यह सर्वेमयी युक्ति है ईश्ञान्यभूति सल्लिकाजुन लिगको 
जाननेकी शवित है। 

(३७०) किये जाने वाले कर्मंसे ही श्रन्य बातें जानी जा सकती हैं । ज्ञानसे 
श्रद्धाका साथ होना चाहिए । ज्ञानको श्रद्धाक साथ मिलनेसे शुन्यका 
भ्रम दूर होकर हमारे गुहेश्वर लिगमें श्रात्मपद प्राप्त कर देगा मारैया | 

टिप्पणी:--शरीरादिके रहने तक, शरीरका भान रहने तक, कर्म करना 
आवश्यक है। वह अपरिहाये है । उस कमंके द्वारा ही साधकको ज्ञान प्राप्त कर 
लेना होता है। ज्ञान होनेके बाद भी कर्म नहीं छोड़ना चाहिए, कर्म करते रहना 
चाहिए यह वचनकारोंका कहना है । 

(३७१) सत्कर्माचरण नहीं हुआ तो ज्ञान होकर भी क्या लाभ ? केवल 
स्मरण करते रहनेसे बिना कर्मके वह ज्ञान कैसे व्यवतत होगा ? अंधा मार्गाव- 
लोकन नहीं कर सकता झौर लंगड़ा चल नहीं सकता । बिना एकके साथके मार्ग 
काटना संभव नहीं । ज्ञानरहित कर्म जड़ है और कर्मरहित ज्ञान भश्रमका नाम 
है; इसलिए सोमनाथमें उन दोनोंकी श्रावश्यकता है । 

(३७२) भ्राग जलाना जानती है चलना नहीं और हवा चलना जानती 
'है जलाना नहीं। आ्ाग श्र हवा मिलकर एक दूसरेके साथ जलाते चलते हैं इसी _ 
प्रकार मनुष्यको कर्म और ज्ञानकी श्रावश्यकता है रामनाथा । | 

(३७३) क्रिया ही सर्वतोपरि है ऐसा कहनेवाले बड़े-बड़े सिद्धान्तियोंकी 
* बात मुझे भ्रच्छी नहीं लगती । क्योंकि जैसे कोई पक्षी अपने दोनों पंखोंसे गगन 
विहार करता है वैसे ही अंतरंगमें सम्यक्‌ ज्ञान भर .वहिरंगमें सत्कर्म यही ज्ञान 
संपन्‍त शिवशरणोंका शरणुपथ दिखाकर मेरी रक्षा करो अ्रखंडेदबरा । 

(३७४) बिना कर्मके ज्ञान निरथक है क्योंकि बिना शरोरके प्राणका क्‍या 
श्राश्नय है ? तथा विना प्राण॒के शरीरमें चैतन्य कैसे श्राएगा ? श्रर्थात बिना 
कर्मके ज्ञानका श्राधार नहीं श्रौर बिना ज्ञानके कर्मका- प्रयोजन नहों । क्रिया 
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झ्ौर ज्ञानका सम्यक प्रकाश ही लिगका आधार है.।. इसलिए ज्ञाव: क्रियोपंचारः 
होना चाहिए ऐसा कहता हूं महालिगग्रुरु सिद्धेश्वर प्रेशु॥  ,६.. (7४: ४ 
(३७४) कमंके श्रभावमें बुद्धि हीन होती है । बुंद्धिके श्रभावमें ज्ञान हीन : 

हो जाता है। ज्ञानके श्रभावमें प्रकाशकी सुषमा गयी । ईशान्यसेति +सल्लिकां- 
जुनलिग ऐसोंसे छिपकर दूर हो जाता है । या 
(३७६) जब तक ठंड है उष्णताका प्रतिपादत करना चाहिए, जब उष्णताः 

ई तब शीतका । सुबह जगनेके बाद रातको सोने तक अद्वै्त अंशर्वय है |. 
इसलिए क्रियाको नहीं भूला । ज्ञान क्या है ? 'शुन्य है” कहंकर उंसंको :नहीं-: 
छोड़ा । वह तो पृथ्वीके अंतर्गत छिपी श्राग-सी है | तिलमें छिपा हुआ तेल हैं. 2 
बसवण्णप्रियनागेद्रवर लिगको जाननेके लिए इनकी प्रसन्नता चोहिए। ; 
टिप्पणी :--यहां ज्ञान और क्रियाका समन्वय कहा गया है । ५ 
(३७७) ज्ञान प्राप्ति हो जानेपर भी कर्म नहीं छोड़ना चाहिए । मंधुरमें 
मधुर मिलानेसे क्या माघुयेमें न्‍्यूनता श्राएगी ? धनमें घन मिलानेसे या '. 
निर्धेनता श्राएगी ? तेरे किये हुए कर्ममें शिवपूजाका भाव हृश्य होता चाहिए ५ 
वह कलिदेवके मिलनका सौंदर्य है । हक 
(१७८) वेदांतके ग्रंथ देखकर ज्ञान लुटानेवाले शवभवत क्रियाहीन हुए तो: 
उसमें समरसता नहीं श्राएगी, क्योंकि उनकी करनी कथनीसे मेल नहीं. खाएगी 
और जहां करती और कथनीका मेल नहीं वहां चस्नसंगसदेव खड़ा नहीं.:रहेगो > 
पघ्िद्धरामेया । ल्‍ 5 525 
(३७६) बहिरंगमें न दीखने तक अ्रंतरंगमें ज्ञान होनेसे. क्या लाभ ? बिता. 
देहके प्राणका क्या श्राधार ? विना दर्षणके भला अपना प्रतिधिब 'कंसे : दिखाई पु 
देगा ? साकार निराकार एकोदेव है हमारा कूडलसंगमदेव । पक. 
विवेचन--केवल बौद्धिक ज्ञान निरर्थक है | वह ठोस नहीं होता। ज्ञानके - 
श्रनुसार कर्म होना चाहिए । ज्ञान और कम साधकके लिए दो पंख: हैं। ओत्मा-, 
नंदके गगन विहारके लिए इन दोनों पंखोंकी श्रेत्यंत- आवश्यंकर्ता: है|: क्रिया ही. 
जशञानका आधार है। ज्ञानियोंके लिए भी कर्म करते रहना. अवश्यके-है। अन्यथा: ' 
वह ज्ञानहीन हो जाता है। साम्यभावका विकास नहीं होगाः।: क्रिया और जानसे . 
अंतरवाह्यका एकाकार कर परमात्माका साक्षात्कार करंनाः सं्वेश्रेष्ट) मागेहै। . 
तत्वतः ज्ञान और कर्म एक है ।- एंकका त्याग करके दूसरेको- स्वीकार करता -: 
झपने अज्ञानका प्रदर्शन करना है । पट कक 0 8 
वच॑ंन--( ३८०) अ्रंतरंगका ज्ञान श्रौर बंहिरेंगका 'के्म!यह:उभेय संपुट ... 

एक होनेसे शरणोंका तंन-मालिन्य श्र मन-मालिस्य सिटता, है. :. कडल! चस्न: 
. : संगैयमें हमारे सब :इंद्रिय. संग- हुए । 
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(३५८१) क्रिया ही ज्ञान हैं और ज्ञान ही कर्म है। ज्ञानका श्रर्थ हैं जानना 
आर कर्मका अर्थ हैं जैसा जाना वैसा करना । परस्त्री संग नहीं करता चाहिए 
यह ज्ञान हुआ और तदतुसार भ्राचरण करना ही कर्म-। बिना आ्राचरखके ज्ञान 
ग्रज्ञान हो जाता है कूडलचन्तसंगमदेवा । 

(३८२) अंतरंगके ज्ञानके लिए आ्राचार ही शरीर है, आचरणका शरीर न 
हो तो ज्ञानका कोई आश्रय नहीं हैं। ज्ञानको आचरणमें समाविष्ठ किये हुए 
लिगक्यको क्रियाबद्ध कहता पंच महापातक करनेके समान है। यही आावपूर्ण 
भक्ति भजन भी है। तुम्हारे ज्ञानका सांचा बनकर, आचारका सेवक्र बनकर 
गहेइवर तुम्हारे अधीन हुए हैं अब अपनी सुख समाधि दिखाओरो सिद्धरामया | 

(३८३) कस कच्चे फलमें रहता है फल पकनेपर वह नहीं दिखाई देता । 
शारीरिक कार्य करके जीव ज्ञान प्राप्त करनेके प्रनंतर त्रिविध भाव शुद्ध हुए 
विता कपिलसिद्ध मल्किजु नर्गालिको नहीं देखा । 

(३८४) बीजमें स्थित वृक्षका फल कभी चखा जा सकता है ? वर्षाके 
बूदमें स्थित पानीदार मोतियोंकी मुक्तामाला क्‍या पहनी जा सकती है? 
खोजते रहनेपर भी दृधमें घी मिलेगा ? ईखमें जो गुड़ है वह ईखमें दिखाई 
देगा ? अपनेमें छिपा हुआ शिवतत्त्व केवल स्मरण करनेमात्रसे प्राप्त होगा ? 
भावनासे, ज्ञानसे, भ्रंतरवाह्मय मंथनसे, प्रयोगोंसे प्रसन्‍त कर लेना पड़ता है। 
उस सुखातुभवमें प्रधन्त मनसे विचरण करना कुशल शिवशरणोंके श्रतिरिक्त 
और कौन जानता है महायनदोड्डदेशिकाय ग़ुरुप्रभु । 

(३८५) दरीरसे कर्म, भावसे लिंग देखकर, लिंगसे स्वानुभव करनेपर 
अंगके संगसे परे गया कंदर्वालग जाननेसे । 

टिपणीी:--अ्रंगके संगसे परे जाना शरीर, गुणके परे जाकर आत्मगुरमें 
स्थित होता । . ' 


साधकके लिये आवश्यक गुण-शील कर्मे 


विवेचत--साधकको साधनाका प्रारंभ करनेके प्रथम भ्रपना सर्वेस्व 
परमात्माके चरणोंमें अ्रपण करके साधनाका प्रारंभ करना चाहिए | अपनी सब 
शक्तियोंकी जैसे क्रियाशवित, भावनाशवित, वुद्धिशक्ति तथा ध्यानशक्ति आदि- 
की यत्‌किचित्‌ भी भ्रवहेलना न करते हुए परमात्माके चरणोंमें अपंरा करके 
साधनाका प्रारंभ करना चाहिए | यही वचतकारोंने कहा है । 

इस प्रकारका जीवनयापन करते समय अथवा इस साधना पथपर चलते 
समय साधकके लिए अनेक प्रक्रारके गुण-शील और कर्मोक़ी श्रावश्यकत्ता होती 
है । इस विषयमें वचनकारोंने जो मार्गदर्शन किया है उस शोर देखें । 

साधकके लिए आवश्यक गुणोंमें विशेषह्ूपसे श्रद्धा, निष्ठा, चित्तशुद्धि, 
गुरुकारुण्य, निरहंकारिता, सदाचार, सत्य, श्रहिसा आदि हैं। साधकको अपने 
समाजमें कंसे चलना चाहिए ? यह अत्यंत महत्त्वका है । क्योंकि उस्तका आच- 
रण उप्ते इस सिद्धिकी ओर ले जानेवाला हो जाना चाहिए । 

साधकके अंतरंगके गुण शोर वाह्म श्राचारमें इतना मेल हो जाना चाहिए, 
कि वह दोनों उसको उच्च स्थितिमें ले जा सकें । सच पूछा जाय तो अंतरंग 
शोर बहिरंग एक ही व्यक्तिके व्यकत श्र अव्यक्त स्व्ररूप हैं। ग्रुणोंका श्रर्थ 
अव्यक्त कमें-शक्ति है और कर्मका अर्थ है व्यक्त गुण । सोधकको इन दोनोंको 
परमात्माके चरणोंमें अर्पए करके अपनी साधनाका प्रारंभ करना होता है । 
- नहीं तो वह मिथ्याचार कहलाएगा । ।' 

अंतःशुद्धि सब साधनोंका आधार है। बीज कितना ही अच्छा क्‍यों न हो 
भूमि श्रच्छी न हो तो फसल अच्छी नहीं होगी ॥ 

वचन--( ३८६) जबतक मन शुद्ध नहीं है तन वंगा रखकर क्या होगा ? 
जबतक भाव शुद्ध नहीं है सर मुंडवानेसे क्या लाभ ? अपने वासना- 
विक्रारोंको जलानेके पहले विभूति रमानेसे क्या होगा ? इस आशयका वेष 
और उसकी भाषाको संगबसवण्णा ग्रुहेश्बरकी सौगंध है यूं कहता है । 

(२८७) जिसका अंतरंग शुद्ध नहीं है उसको क्षुद्रता नहीं छोड़ती । जिनका 
अंतःकरण शुद्ध हो उनको पके केलेकी तरह समग्रुण दर्शन होता है। इसलिए - 
अंतरंग शुद्ध न होनेवालोंका संग नहीं करना चाहिए निजगुरु स्वतंत्र 
सिद्धलिगेइव रा । 

(३८८) एक ओरसे थोड़ी-थोड़ी शुद्धि होने लगी है। श्रभी मन पूरा शुद्ध 
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नहीं हुआ है । भगवानको स्पर्श करके पूजा करना चाहूं तो मेरे हाथ शुद्ध 
नहीं हैं। मानसिक पूजा करना चाहूं तो मन छुद्ध नहीं है। भाव शुद्ध होते ही 
कुडलसंगमदेव यहां श्राकर गोदमें उठा लेगा । ह 

(३८९) शअ्रन्दसे न धोये जानेसे वाहरसे घोकर पीते हैं। पादोदक 
प्रसाद श्रादिका रहस्य न समझकर साथ लाये हुए काड़ोंमें इवते रहे हैं। 
गुहेश्वरा । 

टिप्पणी: - शौचाशौच, आंखोंको दीखनेवाली वाह्म-शुद्धि श्रादिसे अंतः 
शुद्धि, श्र्थात्‌ मानसिक निर्मेलता ही श्रेष्ठ है । परमार्थ साधनामें वही अ्रधिक 
आवश्यक है ! 

साधकके लिये श्रद्धाकी श्रत्यंत आवश्यकता होती है । श्रद्धाका ग्रर्थ अपने 
ध्येयंमें अचल विश्वास और उसको प्राप्त करके रहूंगा यह आ्रात्मविश्वांस । 
साधकमें इस श्रद्धाका उत्पन्न होना श्रत्यंत महत्वका है । 

वचन (३६०) श्रद्धासे पुकारा तो “श्रो !” कहेगा वह शिवजी किन्तु 
विना श्रद्धाके पुकारा तो ओ कहेगा क्‍या ? जो श्रद्धा नहीं जानते, प्रेम नहीं 
जानते वह दांभिक भक्त हैं । बिना श्रद्धाके, विना प्रेमके बसे ही पुकारोगे तो 
वह मौन ही रहता है कूडलसंगमदेवा ] 

(३६१) किसीने श्रद्धा की, प्रेम किया, श्रपना सिर उतार दिया, तो शरीर 
हिला-हिलाकर देखेगा तू, मत हिला-हिलाकर देखेगा, पास जो कुछ है वह सब 
हिला-हिलाकर देखेगा; इन सव वातोंसे नहीं डरा तो हमारा कूडलसंगमदेव 
भवित लंपट है । 

टिपरणी:--परमात्मा ही सर्वस्व है ऐसा विश्वास चाहिये। उसपर जो 
विश्वास है उसमें किसी भी प्रसंगसे न्यूनता नहीं श्रानी चाहिये। तभी इष्ट 
साध्य होगा । श्रद्धा परमार्थ पथका पायेय है और जितनो श्रद्धाकी आवश्यकता 
है उतनी ही निष्ठाकी श्रावश्यक्रता है। निष्ठाका श्रर्थ है अपने कर्ममें स्थिरता । 
अपने साधना पथके विषयमें हृढ़ता | हाथमें लिए कामको हृढ़ताके साथ, लगन- 
के साथ आगे बढ़ानेकी शक्तिको निष्ठा कहते हैं । प्रत्येक काम लगनसे करते 
जाना चाहिये । 

(३६९२) निष्ठायुक्त भक्त बीच जंगलमें पड़ा तो क्‍या हुआ ? वही शहर- 
सा लगेगा । और निष्ठारहित भक्त बीच झशहरमें हो तो भी उसके लिए वह 
विना ओर छोरका जंगल होगा रामनाथा । 

(३६३) भक्ति करनेबालोंमें शक्ति होनी चाहिये । पकड़कर नहीं छोड़ँगा 
यह भाव होवा चाहिये। पकड़े हुए ब्रत नियमोंको जकड़कर रखनेका वल होना 
चाहिये । अपने अंखडेशंबर लिगमें मिलकर अलग नहीं होऊंगा ऐसी निष्ठा होनी 
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चाहिये | 

टिप्पणी:--अपनी श्रद्धाके अनुसार स्वीकार किए गए ब्रत नियमादि अत्यंत 
महत्वके हैं । क्योंकि उसीसे हमारी श्रद्धाहढ़ होती है किसी नियमका अखंड रुपसे 
सतत पालन ही ब्रत है । 

(३६४) ब्रत नामका एक दिव्य रत्न है । ब्रत नामका एक तेजस्वी मोती 
है, ब्रत जीवनका प्रकाश है, ब्रत जीवनका शांति समाधान है। ब्रतभंग उरिलिग- 
पेछिप्रियविश्वेश्वरको स्वीकार नहीं है ! 

(३६५) मौत कभी नहीं छूटती यह जानकर भी ब्रतभंगसें उसी दिन 
भरनेसे क्या लाभ ? निदापात्र बननेसे पहले शरीर छोड़कर चित्तमें श्रात्मलिग 
प्रतिष्ठित कर मनवक्रेमनोहर संब्वेश्वरलिगका रूप दो । - - 

टिप्पणी:---वचनकारोंक़ा स्पष्ट कथन है कि ब्रतभंगसे मृत्यु अच्छी है। 

विवेचन--स्ाधकके लिए पथप्रदर्शक कौन है ? इस प्रइनके उत्तरमें 
वचनकारोंका कहना है कि स्वानुभव और सद्भक्‍तोंका संग । दीक्षा गुरु कोई 
भी हो अंतरंगका श्रनुभव ही सच्चा गुरु है। अपने आपको जाननेसे वह ज्ञान 
ही गुरु है । 

वचन--( ३६६) कथनी करनी रहित गुरुके पास उपदेश लेने गये, तो वह 
बोले ही नहीं, (मैं) बोला तो (उन्होंने) सुना नहीं । अनंत कार्यका प्रारंभ कैसे 
हो भाई ! गूगोंकी भेंट-सी है । मेरे अंदर तो ज्ञानकी सुगंध और बाहर मुग्ध 
श्रवस्या यह कैँप्ते ? हाथीका मदोत्साह अपने आप रहनेसे भिन्‍न होगा क्या 
गुहेबवरा । 

टिप्पणी:--न्नान ज्योति आ्रात्मगत ही होती है । अंदर ज्ञान बाहर मौन । 

(२६७) शिववचन, ग्रुरुवचन, भ्राप्ततचन, सुनकर जीश्रो, उसे सुनोगे तो 
कृतार्थ हो जाओगे। तन, मन गल,कर, घुलाकर, भाव-भवितसे शरणोंका 
अनुभाव पाना ही मुक्ति है.। ऐसा न करके व्याकुल मनके गीत ही मन लगाकर 
सुनते रहोगे तो भला कोई उपदेश कंसे मिलेगा ? सहालिग कल्लेइ्वरा (गुरुसुख- 
पराइप्रुखोंका) संसार पाश नहीं टूटेया । 

टिपरण:--शिववचन >-वेदवाणी । 

(३ 5) बिना संगके न आग पैदा होगी, व बीज पैदा होगा। बिना संगके न 
यह देह पैदा होगी, न सुख ही पैदा होगा । चन्नमल्लिकाजु नदेव तुम्हारे शरणों 
का अमुभव संगसे ही प्राप्त है, उसीसे मैं परमतुखी होकर जी रही हूं । 

टिपरण:---संग +-सत्संग । 

(३६६) भरे तुमसे क्या मैं श्रायु मागूंगा ? मैं क्या इस संसारसे डरता 
हैं ” तुमसे कया घनकी याचना करता है ? वह तो परस्त्रीगमनका पापन्सा है । 
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श्रौर वया मैं तुमसे मुक्ति मांगता हूं ? यह तो तुम्हारा पद है। सकलेदवरा ! 
मैं नहीं चाहता । मैं नहीं चाहता वह सब ! मुझे तुम्हारे शरणोंका संग मिला, 
वह बहुत है । 

विवेचन--श्रनुभव करनी कथनी रहित गुर है । वह मुस्धरूपसे हमें सब 
सिखाता है। साधकको वही सनन्‍्मार्ग पर चलाता है। वही काम सत्संग 
करता है। 

श्रहंकार हमारा सबसे बड़ा शत्रु है। उसे श्त्रुको अंदर रखकर मुक्तिकी 
आशा करना व्यर्थ है। देखनेमें हमारा शरीर समाजके श्रन्य लोगोंसे भिन्‍न सा 
लगता है कितु वस्तुतः ऐसा नहीं है। वह समाजसे तथा विश्वके अन्य अनेक 
तत्वोंसे ताने-बानेकी भांति बुत्ता हुआ है । मैं विश्वसे अ्रलग हूं यह भाव ही 
अ्रहंकार हैं । इस अलगावसे स्वार्थ जनमता है । वस्तुत: सव परमात्माका है, 
प्रमात्ममय है । 

वचन्‌--(४००) मैं तू यह भ्रहंकार जहां श्राया कपट कुठटिल कुहक तंत्रकी 
हवा बहने लगी; वह हवा आंधी वली, श्रांघी चली कि ज्ञानज्योत्ति बुकी, ज्ञान- 
ज्योत्ति बुभते ही “मैं जानता हूं” कहनेवाले सब तममाँवकारमें, राह भूलकर, 
मर्यादा खोकर निर्नाम हुए हैं गुहेश्वरा । 

(४०१) भक्ति विना मेरी गति बिना तिलहनके कोल्हू खींचनेकाले बेलोंकी- 
सी हो गयी, पानीमें भींगे लमककी-सी हो गयी । कूडलसंगमदेवा “मैंने किया” रूपी 
ज्वालाओंने मुझे जलाया रे ! अब भी क्‍या कम हुआ प्रभु ? 

(४०२) तुम कहते हो मद्य मांसको नहीं छूते हैं हम । तो क्या अ्टमद 
मद्य नहीं है ? संसारका संग मांस नहीं है ? जिसने इस उभय अवनतियोंका 
अतिक्रमण किया है उन्हींको गुहेश्वरलिगमें लिगेक्य मिलेगा । 

टिपपणी:--अन्‍्न, अर्थ, यौवन, स्त्री, विद्या, कुल, रूप भर उद्योग इन 
आठ प्रकारके अभिमानको अष्टमद कहा गया है। इस अ्रष्टमदकी भांति श्राज्ञा, 
श्राकांक्षा आदिको भी अत्यंत त्याज्य माना गया है। आशा ही सब प्रकारके दोपों- 
का मूल है । 

(४०३) श्वरे मन ! क्षुद्र आशा व्यर्थ है वह नहीं करना। जंग्लमें पड़ी 
चांदनीकी संपत्ति सच्ची नहीं है । कभी न विकृृत होनेवाला सर्वोच्च पद पानेके 
लिए कूडलसंगमदेवकी पूजा कर । 

(४०४) जैसे मकड़ी अ्रपने स्नेहसे घर बांधकर अपने धागोंसे अ्रपनेको ही 
कसकर मरती है वंसे ही मैं जो मनमें श्राया सो चाहते हुए उसी चाहमें बंधकर 


तड़प रही हूं न : मुझे मनकी दुराशासे मुक्त करते हुए अपनी राह दिखाग़रो रे 
सत्लिकाज ना | 
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(४०४) जिसमें श्राशा होती है वह कभी स्वतंत्र नहीं होता, 'मनकी 
आ्राशाका श्रंत्िम छोर जाननेवाला कैलाशके उस. पार केवल तुम्हारा ही होकर 

रहेगा अ्रंविगर ऋोडया । 

(४०६) भ्ररण्यमें घर बनाकर हिंसक जंतुओंसे डरने लगे तो कैसे चलेगा ? 
समुद्रके किनारे घर बनाकर समुद्रकी लहरोंसे डरने लगे तो भला कैसे चलेगा ? 
हाटमें घर बनाकर शो रगुलसे डरने लगे तो कंसे चलेगा ? इस संसारमें जन्म 
लेनेपर निदा स्तुतिसे डरकर कंसे चलेगा ? संसारमें जन्म लेनेपर, जो श्राता है 
वह सब, बिना क्रोधित हुए, दुखित हुए शांतभावसे सब सहन करना चाहिए 

चस्तमल्लिकाज ना । 

(४०७) अपनेसे श्रप्रसन्‍त होनेवालोंसे भला क्‍यों अप्रसन्‍्न रहें ? क्‍या उन्हें 
क्या हमें; ततका क्रोध अपने बड़प्पनका घातक है । मनका क्रोध श्रपने ज्ञानका 
घातक है । धरकी आग अपना घर जलाना छोड़कर पड़ोसका घर जलाएगी 
कडलसंगमदेवा ? 

(४०८) अज्ञानीके लिए छोटा बड़ा है तो ज्ञानीके लिए भी छोटा 
बड़ा है वया ? मृत्युकों भय है, तो अजन्माको क्या भय ? कपिलसिद्ध- 
मल्लिनाथमें भ्रवकमहादेवीको स्थित देखकर उन्हें शरण शरण कहकर मैं 
कृतार्थ हुत्मा चम्नवसवण्णा । 

(४०६) चंदनको काटकर, सुखाकर, तराशकर, रगड़कर, जला डालनेसे भी 
क्या वह महकना छोड़ देगा ? सोनेकी लाख ठोक-पीटकर जलाकर, गला देनेसे 
क्या वह अपना सु-वर्णो छोड़ेगा ? ग्रन्नेको काट-काटकर, कोल्हूमें पेरकर उबाल 
देनेसे क्या वह अपनी मिठास छोड़ देगा ? पीछे किये हुए सारे मेरे हीन कर्म 
लाकर मेरे सामने रखनेसे भला मेरा क्‍या जाएगा और तुम्हें क्या मिलेगा ? 


मेरे पिता चन्नमल्लिकाजु नदेवा तेरे मारनेपर भी शरण शभ्राई हूं । शरण श्राने 
वालीको न रोक । 


(४१०) किसीने अविचारसे सिरपर पत्थर पृटका, किसीने या सिर- 
पर गंधाक्षत रखकर पूजाकी, तो क्या हुआ ? किसीने पूजाकी तो क्या श्रौर 
प्रहार किया तो क्या ? मन चंचल न हो, जैसेका वैसा रहे ऐसा तुम्हारा वह 
समता गुण भुभपें झ्ाएगा क्या कपिलसिद्धमल्लिकाजु ता । 

टिपणी:--ऊपरके वचनोंमें श्रद्धा, निष्ठा व्रत, श्रहंकार, क्रोध आदि कहकर 
सहनशीलताके विपयमें कहा गया है। अ्रव श्रागे निश्चल मन, उदारता, स्त्री- 
पुरुष संबंध, सदाचारका महत्त्त आदिके वचन हैं । 

(४११) न तीर्थयात्राकी परिक्रमा करके आ्राया हूं, न गंगामें लाख बार 
डबकी लगाकर श्राया हूं और उस कोनेके मेरुपर्वतके शिखरको स्पर्श कर आया 
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हूं । नित्य स्मरण करनेवाले मनको, समय कुसमयः यहां वहां वहनेवाले मनको, 
चित्तमें स्थिर करनेकी क्रिया जाननेसे सर्वत्र केवल प्रकाश ही प्रकाश है 
गुहेश्वरा । 

(४१२) दारिद्रय ? कसा दारिद्रय ? तनका या मनका ? जंगल चाहे जितना 
वड़ा क्यों न हो कुल्हाड़ीकी नोकमें उस जंगलकों काट डालनेकी शक्ति नहीं 
है ? कल्हाड़ीकी नोक अरण्यसे वड़ी है ? सच्चे शिवभक्तोंको दारिद्रद्य नहीं है । 
सत्साग्रहियोंको दुष्कर्म नहीं है | सारंयप्रिय अ्रमरेब्वरलिय होने तक किसीकी 
परवाह नहीं है। 

' (४१३) घर देखनेसे अ्रकिचन हैं और मन देखा तो संपन्न । घन देखा तो 
गरीब और मन देखा तो संपन्‍न । कूडलसंगसदेव शरण करुणा रहित शुर 
सिपाही है, हमें किसीको क्षमा नहीं करता चाहिए । 

(४१४) अपनेको महान माननेवाले महात्मा हैं इस जगतमें, इस वड़प्पनसे 
क्या होगा ? बड़ा छोटा यह शब्द मिटने पर ही गुहेश्वरलिगके शरणरा हैं । 

टिपपणी:--कन्नड़ व्याकरणमें शब्दोंका कोई लिंग नहीं होता ! मानव 
पुरुष पुल्लिगी है, श्रोर मानव स्त्री स्त्रीलिगी, अन्य सारा विश्व नपु सकलिंगी । 
किन्तु हिन्दीमें शब्दोंका ही लिंग होता है ! शरण शब्द भक्त इस अर्थर्मे 
पुल्लिगी है तथा भगवान्‌की शरण जाना इस अथेमें स्त्रीलिगी । इसलिए मूल 
वचनक्के भाव--अनेक भाव--व्यक्त करना असंभव हो जाता है। “बड़ा-छोटा 
मिटते ही गुहेश्वरलिगकी शरण है” यह वाक्य दूसरा भांव देता और, “बड़ा 
छोटा मिट्तेही गरहेश्वर लिगका शररा है । यह वाक्य दूसरा भाव देता है। किन्तु 
कन्नड़ वाक्य यह दोनों भाव देता है । 

(४१५) स्त्रियोंकी गआ्ात्मामें वया स्तन होते हैं ? ब्राह्मणकी आत्माको क्या 
यज्ञोपवीत होता है ? अंत्यजोंकी आत्माने क्या क्ाड़ पकड़ रखी है ? तने जो 
संबंध वांध रखा हैं वह यह जड़ मृढ़ लोग क्‍या जानें रामनाथा ? 

टिप्पणी:--वचनकार मानव मानव्में कोई भेद भाव नहीं रखते थे । उनके 
लिए मानव मात्र एक थे। यदि कोई भेद-भाव है ही तो साधक असाधकका 
था। उन्होंने सदेव यह कहा है तत्त्वतः यह सव विश्व, विश्वके मानव, तथा 
अन्य सव कुछ परमात्माका अंश है। यह भाव साधकको साम्य दृष्टि देकर नम्र 
बनाता है । अब सदाचार विषयक वचन हैं । 

(४१६) आचरण रहित गुरु भूत है, आचार रहित लिंग शिलाखंड है, 
आचार रहित शैव योगी सामान्य मानव है और झ्ाचार रहित पादोदक पानी ! 
आचार रहित भक्त दुष्कर्मी है, क्योंकि शिव पद पर चढ़नेके लिए सीढ़ी ही 
साधन सोप:न है । शिव पद पानेके लिए श्री ग्रुढके कहे सदाचार्‌ ही सोपान है । 
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गुरु उपदेशकी अवहेलना कर मनसोकत (जैसे मनने कहा वैसा) श्राचरण करने 
वालों का मुंह मत दिखाशो महालिगगुरु सिद्ध इवर प्रभु । 

(४१७) अरे! इहपर दोनोंका अतिक्रमण करके, दोनोंको जीते हुए . 
भक्‍त शिवयोगीको भी सदाचार पाठ (श्रावश्यक ) है । सदाचार न जाननेवाला 
पापी सूथ्ररसे भी हीन है''' **'कलिदेवरदेवा। 

(४१८) सदाचार रहितको, सदभकिति रहितको मैं नहीं चाहता उनकी 
ग्राधना ही एक दंड है । नित्यका प्रयश्चित किस कामका कूडलसंगम्त देवा । 

(४१६) करोड़ों वार भ्रद्द॑त कह सकते हैं किन्तु क्या एक क्षणभी सद- 
भवितका श्राचरण कर सकते हैं ? कहने ज॑से करने श्रौर रहने वाले महात्माको 
चरण पकड़कर बचाझ्नो कपिल सिद्ध मल्लिकाजु न । 

टिपणी:--वचनकारोंके श्रनुतार करणी झौर कथनी एक होनी चाहिए । 
वस्तु संगति और शब्दका एक रूप होता चाहिए । यही सत्य धर्म है। शरण- 
मार्गमें सत्य, अहिसा झ्रादिका अत्यन्त महत्त्व है 

(४२०) देव लोक, मृत्यु लोक, ऐसा भेद नहीं है सत्य बोलनाही देवलोक 
है श्र असत्य बोलना ही मृत्युलोक है । सदाचारही स्वर्गंलोक है और श्रनाचार ही 
नरक है । तुम ही इसके प्रमाण हो कूडलसंगमदेवा । 

(४२१) सच बोलना शील है, सत्य चलना शील है, सज्जनोंके लिए सदा- 
चारसे चलकरके सत्य जानना ही शील है महालिगगुरु सिद्ध दवर प्रभु । 

(४२२) सच बोलना, उसके भ्रनुतसार चलना; भूठ बोलकर उसके अनुसार 
चलनेवाले प्रपंचियोंकी वह कूडलसंगमदेव नहीं चाहता । 

(४२३) सच न बोलनेवालों से हजारोंमें एक वार न बोलना ही श्रच्छा है । 
लाखोंमें एक बार न बोलना ही श्रच्छा है, उन लोगोंका स्वामित्व जल जाए ! 
काल कवल हो जाये गुहेश्वरा तुम्हारे शरणोंको ऐसे लोगोंके सामने मुह नहीं 
खोलना चाहिए । 

(४२४) दया रहित घर्म कौनसा है रे ! प्रत्येक प्रासिमात्रके लिए दयाकी 
श्रावश्यकता हैं । दया ही धर्मंका मूल है रे कूडलसंगमदेवा । 

(४२५) मैं क्‍यों तलवार पकड़ हाथमें ? किसको काटकर क्या जानू गा 
मैं ? सारा संसार तू है रामनाथा । 

(४२६) सव जान लेनेके बाद मारने मरनेमें वया श्रंतर है ? सव जाने 
हुए शरणके लिए हार जीतके लिए लड़नेकी वात कैसी ? सब पुराण के पढ़ लेनेके 
अ्रनंतर किसी जीवको मारने काटनेमें क्या महत्त्व है ? श्रुति सुनकर, स्मृतिका 
अंगीकार करके सर्वहित करनेमें क्या गति होगी ? झात्मामें सर्वभूत हितरतत 
होनेपर उसीको यह सब वस्तु स्वयं भ्रतीत दसेदवरलिग है । . 
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विवेचन--पत्येक धर्ममें एक न एक प्रकारसे अहिंसा तत्त्वका उपदेश 
दिया है। भगवान सर्वव्यापी है। श्रर्थातु किसीको मारनेसे अथवा अपमानित 
करनेसे भगवानपर ही उसका आघात होगा ऐसा वर्चनका रोंने कहा है। किसी भी 
धर्म शास्त्रमें हिसाको उचित नहीं माना । वही वात्त अस्तेयकी है । जो वस्तु 
अपनी नहीं है वह अपने लिए लेना, अथवा अपनी होने पर भी श्रावश्यकतासे 
* अधिक उसका संग्रह करना भी चोरी है। केवल स्वार्थ बुद्धिसे अत्यंत श्रल्प 
वस्तुकों ग्रहण करना भी चोरी कहलाएगा श्र्थात्‌ दूसरोंकी वस्तु न लेता और 
अपनी श्रावश्यकतासे अ्रधिक संग्रह करता और स्वार्थ बुद्धितति किसी वस्तुका 
स्वीकार न करना अस्तेय ब्रत है । 

वचन -- (४२७) पराया धन त्याग दो मेरे भाई + पराये घनको पास 
रखकर किया हुआ्रा त्याग त्याग नहीं भोग है। पराये घनको पास रखकर किया 
हुआ स्नान व्यर्थ है । चोरी छोड़कर त्यागमें डूबा तो हमारा कूडलसंगम्देव 
प्रसन्‍त होगा । 

(४२८) रास्ते पर पड़े हुए स्त्॒र्ण वस्त्रालंकारको भी मैंने छुआ, तो तेरी 
सौगंध है स्वामी ! तुम्हारे शरणोंक्री सौगंध है । क्योंकि मैं तुम्हारे वचनमें हूँ ! 
ऐसे न करके, मैंने चंचल मनसे, आशासे, पराए धनको स्पर्श भी किया, उसको 
देखा भी तो तू नरकमें पड़ जायगा । इसलिए तू मुझे छोड़कर, जाएगा दॉंभु- 
जक्केशवरा । 

टिपरणी+---सत्य, श्रहिसा, अस्तेयकी भांति अहाचर्य भी एक महत्त्वपूर्ण ब्रत 
है। सब प्रकारसे स्त्री सहवासको छोड़ देना अथवा केवल अपनी धर्मंपत्नीसे ही 
धर्म सम्मत पहुवास रखना ब्रह्मचय है । इस विषयपरें वचनकारोंके वचन देखें । 

(४२६) जहां देखा वहां मन दिया तो तेरी सोगंध | तेरे भकतोंकी सौगंध । 
प्रस्त्रीको महादेवीकी तरह देखता हूं कूडलसंगमदेवा । 

(४३०) स्त्रीको देखकर कांतिहीत न हो भेरे मन | उहंडतासे व्यवहार 
करनेवाले निलेज्जोंको नरकमें रखे बिना क्या हमारा सॉड्डल देवराज चऋ्ुप 
रहेगा । 

(४३१) अच्तका एक कण भी देखा तो कोवे अपनी जातिवालोंको बुलाते 
हैं न ? एक घूंट पानी देखा तो मुर्गा अपने सगे संबंधियोंको बुलाता है । शिव- 
भवत होकर भवित-पक्ष न हो तो कौवे मुर्गेसे भी हीनतर है कूडलसंगमदेव । 

(४३२) थोड़ा-सा मिष्ठान्त चींटियोंके बिलके दरवाजे पर डालना क्‍या 
शिवाचार है ? वह तो पत्थरके नागके सामने दूध रख करके जीवित नाग देखते 
ही मारो-काटो कहनेकासा है । जब खानेवाला प्रमात्मा आता है भागो-भागों 

हंते हैं और न खानेवाले पत्थरके परमात्माके सामने छप्पन ढंगके भोज्य वस्तु 
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रख कर खासा कहते हैं । इस प्रकारके दंभका विचार व रखकर लिगको देना 
चाहिए कहता है हमारा श्रविगर चौडय -। 

ट्प्र्णी:#परमात्मा सर्वव्यापी हैं । मनुष्यकों परमात्माको संतुष्ट करनेका 
प्रयत्न करना चाहिए। परमात्माके निर्जीत प्रतीकोंको नवेध्य दिखाकर सजीव 
प्रतीकोंकोी भूखों मारना धर्म नहीं दंभ है। यह वचनकारोंका स्पष्ट मंत्व्प है । 
वचनकारोंका यह भी कहना है कि जो दान देना वह कायकर्मे से देता चाहिए । 

(४३३) सत्व शुद्ध कायकसे प्राप्त श्राय से चित्त चंचल नहीं होना चाहिए । 
नियमित कायक नियत समय पर मिलना चाहिए । नियमित कायककी श्रायको 
छोड़कर स्वाथवश घनको स्पर्श भी किया तो सत्र सेवा व्यर्थ होगी । स्वार्थ: तू 
प्रपनी श्राशके पाशमें स्वयं जा, मुझे भ्पने जंगम प्रसादमें ही चं देइवर लिग प्रारा हैं 

(४३४) कुलस्‍्वामी तेरे बिना चलाए में एक कदम भी नहीं चल सकता । 
मेरे अ्रपने पेर हैं ही नहीं । तेरे श्ौर मेरे कदम एक हो जानेकी बात से दुनियाके 
लोग क्या जानें शामनाथा ? 

(४३५) तुमसे मैं हुआ, मुझे देह इंद्रिय मन प्राण आदि मिले । इन देह, मन, 
इंद्रिय, प्राणादिका कर्ता तू ही है। यह्‌ “मैं” बीचका भ्रम मात्र है। तुम्हारा 
विनोद तू ही जानता है देवराज सोड्डला । 

टिपपण:--प्रह सर्वापण किए हुए साधककी भावना है । वह भगवत्पेरणा 
से इस लीलांमय विश्वमें विचरण करता है तथा परमात्मानंदका भागी होता है 
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विवेचन --अब तक परमात्मा, विश्व, मुक्ति, उसकी साधना पद्धति, साधक 
के जीवनमें आवश्यक गुण-शील-कर्म श्रादिके विषयमें वचनकारोंने जो महत्त्वपूर्ण 
वचन कहे हैं उसको देखा, अत्र साधकके लिए करने और व करनेके, श्रथवा 
स्वीकार करने और अस्त्रीकार करनेके कुछ विषयों पर वचनकारोंका क्‍या मत 
है इसका विचार करें । “कोई काम करो” ऐसा कहना विधि है श्नोर “न करो” 
ऐसा कहना निषेध । किसी भी साधना मार्गका विचार क्यों न करें वह्‌ विधि 
निषेधात्मक ही दिखाई देगा । अब तक इस पुस्तकमें जो लिखा गया उसमें भी 
अनेक प्रकारके विधि-निषेध आरा चुके हैं । संभवतः इस अध्यायमें उनकी पुनरुक्ति 
भी हो सकती है। फिर भी विचार करने पर विधि-निषेधात्मक वचनोंका श्रलग 
स्वतंत्र अध्याय देना आवश्यक लगा । 

वचन--(४३६) पराई संपत्तिको न छूना ही ब्रत है| परस्त्रीसे संबंध न 
रखना ही शील है । किसी जीवको न मारना ही नियम है । तथ्योंको गलत नं 
समझना ही सत्य नियम है । यह ईशान्यमूतिमल्लिंकाजु नॉलिगको संदेह न होने- 
वाला ब्रत है । 


(४३७) जो सामने श्राया उत्तको स्वीकार करना ही नियम है । वचना न 
करना ही नियम है । प्रारंभ करके न छोड़ना ही नियम है । भूठ न बोलना तथा 
वचन भंग न करना ही नियम है। कूडलसंगमदेवकी शरण जाने पर उसको 
स्वेस्व समर्पण करना ही नियम है । । 

(४२८) शील शील कहकर अभिमानसे बोलते हो शील कया है यह पता 
भी है ? सुनो ! जो है उसको निर्वंचनासे व्यक्त करना ही शील है। जो नहीं 
है उसकी न दिखाना ही शील है। पराये धतव और पराई स्त्रीको न छूता ही 
शील है। श्रन्य देवता तथा कालके लिए न रोना ही शील है। हमारे कूडल - 
संगमदेवकी शरण गए हुप्नोंका समर्पण करना ही गआत्यंतिक शील है। 

(४३६) शील शील कहकर बोलने वाले सब हैं कितु शीलका रहस्य जानने 
वाला कोई नहीं । ताल, कुआं, तदी, नाला आदिके पानीका उपयोग नहीं किया 
तो क्या शील हुमा ? कलसे पर कपड़ा बांधकर नैवेद्यका पानी छानकर लाना 
क्या शील हुआ ? पके फल, कंद मूल झ्ादि न खाना क्या शील हुआ ? नमक, 
तेल, दूध, घी, हींग, मिर्च, सुपारी श्रादि न खाना क्या शील है ? . नहीं, क्योंकि 
ये सब वाह्म व्यवहार है। अंतरंगके शत्रु षड़वेरियोंकों नहीं छोड़ा । माया मोह 
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की फसल काटकर. खाना नहीं छोड़ा । अष्टमद नामका मसाला, मिर्च, सुपारी 
नहीं छोड़ा । सब इंद्वियोंका इंद्रियजन्य सुस्त सुफल खाना नहीं छोड़ा । मन नामके 
कलसे पर मंत्र रूपी कपड़ा नहीं बांधा । चित्त रूपी मटकेमें चिदमृत रूपी पानी 
भरकर चिन्मय लिगका अभिषेक नंहीं किया । अ्ंतरंगके विचार जान लेनेके 
पहले अर्थहीन संकल्पोंसे वाह्म-पदार्थोको छोड़ करके मुक्ति पानेकी बातें करने 
वाले युक्ति हीनोंका द्वंद् चक्र नहीं टलेगा । इस प्रकारके अज्ञानियोंकी हालत 
बल्मिकके अंदर बसे सांपको मारनेके लिए बल्मिकपर लकड़ी पीटनेका-सा है 
अ्रखंडेश्वरा । 

टिप्पणी:--वचनकारोंने बाह्य शुद्धि, आचार, बाह्य शौच अशौच आदिको 
कोई खास महत्त्व नहीं दिया है। उन्होंने सत्य, भ्रहिसादि यम-नियमके 
विषयमें बार-बार जोर देकर कहा है । साथ-साथ उन्होंने जहां तहां पाये जाने 
वाले देवी-देवताश्रोंकी पुजांका भी विरोध किया है । 

(४४०) विश्वासी पत्नीका एक ही पति होता है रे ! निष्ठावान भक्‍तोंका 
एक ही भगवान होता है । नहीं, नहीं, भ्रन्य देवी देवताप्रोंका संग श्रच्छा नहीं 
है । उनका साथ व्यभिचार है ; कूडलसंगमदेव यह देखेगा तो नाक काटेगा । 

(४४१) पत्थर लिंग नहीं है। वह छेनीकी नोकसे. फूटा है । पेड़ भगवान 
नहीं वह श्राममें जलता है। मिट्टी भगवान नहीं वह पानीमें गलती है । इन 
सबकी जाननेवाला चित्त भगवान नहीं है । वह इंद्रियोंके समूहमें फंसकर स्वत्व- 
हीन हो गया है। इन सबको भ्रलग करनेपर जो बचा उसके अंदर जाकर इन 
सबके आधारभूत, ब्रतमें दूसरा कुछ न मिलाकर, जहां जो मिला उसमेंसे न लेते 
हुए, विश्वाससे, निष्ठा श्र श्रद्धासे, हृढ़ रहकर, बिना उस लिगके, और कुछ 
न जानते हुए सर्वांग लिगीवीरबीरेश्वरकी शरण जा । 

टिपरसी:--परमात्मा शुद्ध चेतन्यरूप है।। वचनकारोंने उस चैतस्यरूप 
परमात्माकी सात्विक पूजाका विधान बताया है। सब प्रकारकी तामसिक पुजाका 
विरोध किया है । ह 

(४४३) ढेर-ढेर पत्रपुष्ष लाकर लिगकी चाहे जितनी पूजाकी तो क्या ? 
तन मन घन समर्पण करके पर-धन, पर-दारोपहार, श्रसत्याचरण श्राविमें 
चलनेवाली पागल बुद्धिका दुराचार दूर होने तक हमारा श्रखंडेंदवर भी दूर 
ही रहेगा । 

(४४३) सर्वस्वका त्याग करनेके पश्चात्‌ बचे हुए फूलोंको लाकर, हांरजीत 
के परेका पानी भरकर, सब इंद्वियोंको आंखोंमें भरकर सदैव अपने शरीर और 

मनोगत इच्छाप्रोंको भुलकर लिगकी,पूजा करनी चाहिए अंबिगर चौडेय । 
टिपणी:--तामसिक पृजा छोड़ते ही साघधकका काम पूरा नहीं होता | 
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साधकको शुद्ध मनसे, दंद्वातीत होकर, परमात्माका ध्यान करना चाहिए । तीर्थ 
यात्रा श्रादि दिखावा है, वाह्य आडंवर है । वह सच्चा धर्म नहीं है यह वचन- 
कारोंका स्पष्ट मत है । 

(४४४) जहां पानी देखा वहां डूबने लगे, जहां वृक्ष देखा वहां परिक्रमा 
करने लगे, सूखनेवाले पानी श्रौर वृक्षपर विश्वास करोगे तो वह तुम्हें क्या जाने 
कूडलसंगमदेवा । 

(४४५) श्रेष्ठ गंगाकों स्पर्श करनेवाले सब देवता बनने लगे तो स्व्गंगंगाका 
संचार हजारों मील है, उसमें वसनेवाले प्राणी तो अनंतानंत हैं, यह सब प्राणी 
देवता बनेंगे तो स्वर्गमें रहनेवाले देवता सब अश्रप्रसिद्ध होंगे कपिलसिद्ध 
सल्लिकाजू ना । 

(४४६) अ्रष्टापष्ठ कोटि तीर्थोका स्नानकरनेवालोंने नहीं देखा। गिनकर 
लक्षालक्ष कोटि जाप करनेवालोंने, ध्यान, मौन श्रनुष्ठान करनेवालोंने नहीं देखा । 
एक सौ बीस वार भ्रृप्रदक्षिणा करनेवालोंने नहीं देखा । काशी, केदार, श्रीशैल, 
शिवगंगा श्रादि यात्रा किये हुए लोगोंने नहीं देखा । यह सब भ्रम है रे बावा ! 
उनकी जगह हम बताते हैं। श्रीगरु करुणासे विजय पाकर, उनका दिया हुग्रा 
लिंग हाथमें पकड़कर, श्रनेक जगह गया हुआ अथवा जानेवाला मन पकड़कर 
उस लिगमें बांधते हुए दृढ़ रखा तो परमात्मा वहीं रहता है । यही सच है श्ौर 
सब भूठ, सफेद भूठ है महालिग गुरुसिद्धेब्वरप्रभु । 

(४४७) निश्चल शरणोंके आंगनमें अ्रष्टापष्ठ कोटि तीर्थ आकर खड़े रहते 
हैं।तू करिचित्‌-सा प्रसन्‍त हुआ तो वह॒ सब श्राकर खड़े रहते हैं कपिलसिद्ध 
मल्लिनाय्पा । 

टिप्पणी:-- वचनकारोंने कहा है कि परमात्मा तीर्थक्षेत्रोंमें नहीं होता । 
वह भव्षतोंके अंतरंगमें चिद्रप होकर रहता है | वह भटकनेवाले मनको ध्यानसे 
स्थिर करनेसे मिलेगा । 

ज॑से सकड़ों तीर्थ श्रोर देवता त्याज्य हैं वेसे ही चंडी, भैरव, शीतला शआ्रादि 
देवता और सग्रुन-असग्रुन भी त्याज्य हैं। हिंदी प्रदेशमें जैसे चंडी, भैरव, 
शीतलदेवी, कालिका, वाह्यणदेवी श्रादि प्रचलित हैं वेसे ही कन्नड़ भाषा प्रदेशमें 
मारी, मसणी, मासत्ति, आदि नाम आते हैं। श्रर्थात्‌ वचनोंमें वही नाम रखे 
गये हैं । 

(४४८) मारि, मसणी आदि दूसरे तीसरे देवता नहीं है, मारि क्‍या है ? 
जो नहीं देखना चहिए वैसा कुछ देखा तो वह मारि है, वाणीको जो नहीं बोलना 


चाहिए वह बोला तो वही मारि है, हपारे कडलसंगमदेवको भूला तो वह 
महामारी है । 
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(४४६) मनका संशय सपनेका भूत बनकर दीखता है । मनका संशय 
मिटा कि सपनेका भूत दूर हुम्ना देस महालिग गुयतिद्धेश्वरप्रभु । 

(४४५०) स्वामीका भवत होकर कदम बढ़ाकर श्रागे जाते समय झसगुनके 
रूपमें कौवा, पंछी, बिल्ली, गदहा, सांग भ्रादिको देखकर बादम रोका, मन, 
शंका-कुशंका श्लौर संकल्प-विवल्पके श्राथीन हुआ तो ब्रतभंग हुआ | भरण 
शिवचरणसे दूर हुआ हैं । क्योंकि, मनको, शरीरगत श्राचारको, ज्ञानपूर्ण ब्रत- 
तियममें रखा तो इससे बढ़कर परिहारका क्या साथत है ? ऐसा सत्तक्रियात्मक 
कष्टकर जीवनऊ प्रतीकके पीछे पडा तो वह ब्राचारक्नष्ट है श्लौर हैं एफेदवर लिग- 
से दूर । 

टिपणी:-भवतको कोई निमचरय करनेपर समुन-भ्रमुगनके श्राधीन नहीं 
होना चाहिए । वह सामान्य लोगोंके सक्षरा हैं। भवतोंकों ऐसी बातोंसे चित्तको 
अए नहीं करना चाहिए । 

(४५१) मलिनतामेंसे पैदा होकर पवित्र कुल खोजता है वया ? अरे मातंगीका 
पुत्र है तू * मरे हुएफो सी बनेयाले वयों नीच हैं ? तुध बकरा लाकर मारते हो, 
तुम्हारे घास्त्र धेचारे चबकरेकी मौत हूँ । वेद क्या हैं ? यह तुम जानते भी नहीं । 
फूडलतसंगमरदेवके शरण कर्म रहित हैं । शरण सन्निह्िित हैं। अनुपम चरित्र हैं। 
उनकी इूसरी उपमा है ही नहीं । 

टिपरणी:--मालिन्य जाति या कुलमें नहीं कर्ममें है । प्रत्येक मनुष्य मालिस्य- 
मेंसे पंदा होता है इसलिए मजिन है । 

कननड़ भापामें “स्त्रीरज”को “होले” कहते हैं शौर “प्ंत्यज को “होलेय । 
होलेयल्लि हुट्टिदात होलेय*-होलेमें जो पंदा होता है वह होलेय है। यहां इ्लेप 
है। पअंत्यज होलेय है, होलेमेंसे जो पैदा हुआ बह होलेय है, श्रर्थात्‌ रजमेंसे 
उत्पन्न प्रत्येक अंत्यज है। 

(४५२) काम, क्रोध, लोभ, मोह, मद, मत्सर, राग, द्वेपरूपी श्वरीरा- 
चयवर्मे राग-ह्वेप भ्रादि हंद्वोंका गमनागमन होते हुए “अ्रहूं ब्रह्मास्मि” का कोरा 
भाषाईत क्षोभा नहीं देता । विश्वास रखकर सुखसागरको जान उरिलिगपेछ्ठिप्रिय- 
विश्वेशवरा ) 

(४५३) व्याथ, जालगार (जाल फैलाकर मछली पकड़नेबाला) हेमचोर 
श्रादिकी भांति घोखेवाज बनकर ब्रह्मकी बातें करते हुए, संसार सागरभें डुबते- 
डूबते, रचते-पचते, सिसकते-रोते हुए भी ब्रह्म सन्‍्मानका सुख घूटवा चाहते हो ? 
ऐसा नहीं वोलना चाहिए, भ्रवसर नहीं खोना चाहिए, कर्म जानकर उसको 
नहीं छोड़ना चाहिए । यही ज्ञान है । यह रहस्य जानकर चलनेवालोंको छोड़ 
दिया जाय तो श्रोरोंको कालकर्मातीत त्रिपुरांतकॉलिंग जानना अ्रसंभव है । 


१ अन्के: 


विधि-नि्षेध रज्ए 


(४५४) लोगोंने पूछा, पीछा किया, तो झुभलग्न कहो वावा ! राशि, कूट, 
गणादि संबंध है ऐसा कहो वावा ! 'चंद्रवल, तारा वल, ग्रुरुवल है, ऐसा कहो, 
कलसे आजका दिन ही पूजाके लिए श्रच्छा है ऐसा कहो कूडलसंगमदेवकी: पूजा- 
का फल मिलेगा । - 

(४५५) आजकल ऐसा मत कहो, शिवशरणोंको सब दिन एकसे हैं। 
ले भूलकर हमारे . कूडलसंगसदेवका स्मरण करनेवालेके लिए सब दिन 
एकसे हैं । 

टिप्पणी:---ऊअपरके वचनोंमें कहा गया है कि अद्वेत बातोंका विषय नहीं 
है। वह अनुभवका विषय हैं। योग्य सत्कर्म करते हुए उसे जानना चाहिए । 
वैसे ही सग्रुन-प्रसगुनमें विश्वास नहीं करना चाहिए। शिवशरणोंके लिए हर 
क्षण शुभ है। वचनकारोंने यह भी कहा है कि पापक्षालनका उत्तम साधन 
पदचा त्ताप है। प्रायद्चित्तका दंभ नहीं है । 

(४५६) भवतोंकी एक ही वात है, केलेका एक ही फल है । यदि विरक्‍्त 
छोड़े हुएको पकड़ेगा तो मरे हुएका मालिन्य है। और सत्कमोमें चलनेवालोंक़ो 
अपना. नित्य तियम छोड़कर बुरे रास्ते पर चलकर धनदानसे अपना पाप परि- 
हार करनेका ढोंग रचते देखा तो मदलशंकरप्रियसिद्धरामेइबरलिग मिलकर 
भी वात नहीं करेंगे । 

(४५७) भरे पाप कर्म करनेवाले ! शझ्नरे ब्रह्महत्या करने वाले ! एक बार 
शरण आम्री रे ! एक वार शरण झाश्रो तो पाप कर्म भाग जायंगे । सब प्रकार 
के प्रायश्चित्तका वह स्वर्ण पर्वत है, उस एकको शरण आाग्रो हमारे कूडलसंगम 
देवको । 

टिप्पर्णी+--पैसा देकर, दान देकर, पंडितोंसे प्रायश्चित्त, मुद्रा लगवा लेना, 
पापसे मुक्त होनेका साधन नहीं है । उसका साधन है परमात्माक्री शरण और 
पदचात्ताप । 

(४५८) परमार्थकी बातें करते हुए हाथ फंलाकर दूसरोंसे मांगना बड़ा 
क्ष्तकर है। पुरातनोंकी भांति वोलें क्यों और किरातों की भांति बरते क्‍यों? 
श्राशासे, इच्छासे क्‍यों बोलते हो ? आशासे इच्छासे परमार्थकी बातें करना मत्र- 
पान करनेकासा है ! शिवशरण कभी ऐसा करेगा ? वचनसे ब्रह्मकी बातें करते- 
करते मनसे आश्ञाका पाश बुनना देखकर मुझे घृणा होती है महालिगगुरु 
सिद्धेश्वरप्रभू । 


टिप्पर्सी:---पुरातन-बी र शैवोंमें “पुरातनरु” अथवा “आधरु”? कहकर ६३ 


शव संतोंकी पूजा होती है । उनको आदर्श पुण्य-पुरुष माना जाता है । किरात- 
शिकारी । 


२७६ वचन-साहित्य-परिचय 


भकतको श्राशासे कोई काम नहीं करना चाहिए। साधंना पथपर श्रागे 
बढ़ते जानेपर अनेक प्रकारकी सिद्धियां मिलना असंभव नहीं है। साधकको न 
उनकी इच्छा करती चाहिए न उनका 'डप्योग । इससे साधनाकी हानि होती 
है । कभी-कभी वह सिद्धियां भ्रामक भी होती हैं । 

(४५६) “अग्नि स्तंभ” (एक विद्या जिससे अग्निको परिणाम नहीं होता): 
की रक्षण होते हुए घर जल गया । दक्षिणवर्ती शंख (जो लक्ष्मीका रूप माना 
जाता है) होते हुए भी अपना स्थान-मानच खोया.। एकमुखी रुद्राक्ष (जो सर्व 
कार्य सिद्ध करने वाला होता है) रहते हुए काम नहीं वना, यह सब साधकर 
भी नहीं सा हुआा गुहेबवरा । 

टिपरण्रः--बलमुरि शंख-दाहिनाशंख जो संपत्तिका लक्षण माना जाता है ४ 
एकमुखी रुद्राक्ष, सर्वकायें सिद्धकर माना जाता है । ह 

(४६०) रसवादोंको सीखनेसे लोहसिद्धि होती है रससिद्धि नहीं । 
अनेक कल्प, योग, अहृदय वस्तुओंकी सीखनेसे घरीरसिद्धि होगी आत्मसिक्धि 
नहीं । अ्रनेक प्रकारके वाग्वादोंसे ढेरों वाक्सुमनोंकी माला गूँथी जायगी पर आत्म 
हित कहां ? गोरक्षपालक महाप्रभु सिद्धतोमनाथ लिग तु मैं हुआ कितु. उस 
लिगमें विलीन होकर मैं लिगर नहीं वना । 

(४६१) कवि-साधक, सब अकुलाकर बैठ गए, विद्या-साधक सब बुद्धिहीन' 
होकर बैठ गए । पवन-साधक तो चील कोवे बनकर उड़ गए। जल-साधकः 
मेंढक भर मछली बनकर ट्वव गए। अन्न-साधक प्राणी भूत बन गये गुहेशवरा । 

टिप्पणीः--वचनकारोंने जैसे सिद्धियोंकी निष्फलता बताई है वेसे ही संयम" 
ओऔर निग्नहका भेद बताया है। वचनकार निग्नहके विरोधी हैं कितु संयमका अर्थ: 
है इंद्रियोंको अपने समुचित विकासके लिए स्वातंत्य देना । 

(४६२) ज्ञानका प्रतीक न जाननेसे शरीर और मनको रुलाकर गला' 
देनेसे क्या लाभ ? इंद्विय निम्रहस्ते विषयोंको बांधकर आत्मवंधन करनेसे आत्मा” 
बंधन होगा उससे और क्या होगा ? शरीर सुखानेसे पेड़ोंको लाकर धुपमें सुखाने 
कासा होगा । शरीर सुखानेसे क्या लाभ ? मनकी मलिनसता जानेसे पहले संसारः 
पाद्य हूटा कहनेवाले ढोंगियोंको क्या कहा जाए महालिग गुरु सिद्धेद्वर प्रभु ? 

(४६३) लड़के ! मुंहसे कहे शब्दोंसे तेरे मनका रोग दूर नहीं हुआ है रे !' 
सच जान लेनेके अनंतर संसार छोड़नेकी क्या श्रावर्यकता ? सत्य जान लेनेके 
पश्चात्‌ हाथ पकड़ी स्त्रीको छोड़नेसे श्रघोर नरकमें रखेगा वह केदार गुरुदेव 
उस दिनसे । ॥ 

टिपणी:--वचनकारोंका यह सिद्धांत ही है कि घर्मानुकूल तथा धर्मसे 
अविरोधी भोग परमात्माका प्रसाद है । 


विधि-निषेध २७७ 


(४६४) सरकनेवाले सांपसे नहीं डरता । आगकी लपटसे नहीं डरता। 
तलवारकी नोकसे नहीं डरता कितु एकसे डरता हूं । डरता हूं परस्त्री रूपी 
जएसे । भय क्या है यह न जाननेवाला रावण भी नष्ठ हुआ । डरता हुं उससे 
कडलसंगमदेवा ? 

(४६५) कहां शिवपुजा और कहां विषयोंकी मिठास ? उत्त विषयोंकी 
:मिठासके नश्ेमें शिवपूजाको छोड़कर, वेश्याका क्रूठन खानेमें व हिचकनेवालेको 


क्या कहूं रासनाथा । 
(४६६) अपनी ही लाई हुई स्त्री अपने ही सिर॒पर चढ़ बेठी | अपनी ही 


लाई हुई स्त्री अपनी ही गोदमें चढ़ी। अपनी ही लाई हुई स्त्री ब्रह्माकी जिल्वापर 
चढ़ी । श्रपनी ही लाई हुई स्त्री विष्णुकी छातीपर चढ़ी । इसलिए स्त्रा स्त्री 
नहीं है राक्षसी नहीं हैं वह स्वयं कपिलसिद्धम॒ल्लिकार्जुन रूप है । 

टिपपणी:--वचनकारोंने क्रमशः गंगा, पावेती, सरस्वती, लक्ष्मीका संदर्भ 
देकर स्त्रीका महत्त्व समझाया है । स्त्रीको भोग्य न समभकर प्रत्यक्ष देवता 
स्वरूप देखना चाहिए | इससे मनुष्यकी विषय-वासना दुर्बंल होगी । उसके लिए 
डंद्रिय निग्रह श्रासान होगा । 

(४६७) शरणोंको श्रोत्रसे ब्रह्मचारी होना चाहिए, त्वचासे ब्रह्मचारी होना 
चाहिए, नासिकासे क्रह्मचारी होना चाहिए, नेत्रोंसे ब्रह्मगारी होना चाहिए 
जिह्से ब्रह्मचारी होना चाहिए, इस प्रकारसे सर्वेन्द्रियोंसे ब्रह्मचारी होकर 
'कूडलसंगमर्देवको अपना बना लेनेके लिए प्रभुदेव ब्रह्मचारी बने । 

टिप्पण:--केवल स्त्री संभोग छोड़ना ही सच्चा ब्रह्मचयं नहीं है। काया 
चाचा मनसे उस विषयकी कल्पता तक न करते हुए सतत ब्रह्म-चित्तनमें रत 
रहना ही सच्चा ब्रह्मचर्य है । 

वचनकारोंने संत वचनोंके महत्त्वके विषयमें भी बहुत कुछ कहा है। 

(४६८) हाथी मिले, लक्ष्मी मिले, कोई राजा राज देने लगे तो भी नहां 
लूंगा। तुम्हारे शरणोंका कहा हुआ एक वचन एक स्थान पर रखा तो 
तुम्हें ही रखा रामनाथा । 

(४६६) दूध खबनेवाले स्तनमें जेसा ग्रुड़ुसा कीचड़, चीनीसी रेत और 
अमृतकीसी लहरें होती हैं, वैसे ही आधद्योके वचन; उन श्राद्योंके वचनोंको छोड़ 
कर दूसरा कुरवां खोदकर खारा पानी पीनेकी सी हुई मेरी स्थिति । तुम्हारे वचन 
न सुनकर अन्य पुराणोंको सुनकर नष्ट हुआ मैं कडलसंगमदेवा । 

(४७०) आचार-विचारोंकी गलतीमें शरणोंके वचनोंके विना दसरा कोई 
वाद नहीं है । शरखणोंके वचन मोक्षका स्थान, शरणोंका वचन लिंगका संदिर 
है, शरणोंका वचन कॉलिगदेवकृत मायाका घातक है । 


रछ८ वबचन-साहित्य-परिचय 


टिप्पणी:--भक्‍तोंकी वाणी प्रत्यक्ष देवी स्फूर्तिकी वाणी है । उसको मान- 
कर उसके अनुसार चलना चाहिए 4 इससे परमार्थ हाथ लगेगा। वेदशास्त्र 
पुराणोंसे शरणोंके वचन अधिक महत्त्वके हैं। 

(४७१) क्या शास्त्रोंको महाच्‌ कहते हो ? वह कर्मोका सृजन करते हैं 
बेदोंको महाचु कहोगे तो वह प्राणियों का वध करनेकी आज्ञा देता है । श्रुतिको 
महान्‌ कहोगे तो वह तुझे आगे रखकर खोजती है। वहां कहीं तू न होनेसे 
त्रिविध दासोहम्‌को छोड़कर ओर कुछ नहीं देखना चाहिए कूडलसंगसदेवा । 

(४७२) आदि पुराण असूरोंकी मोत है, वेद बकरोंकी मौत है, रामपुराण 
राक्षसोंकी मौत है, भारत पुराण गोत्रोंकी मौत है, यह सब पुराण कर्मोंका प्रारंभ 


। तुम्हारे पुराणकों दूसरी उपमा नहीं कूडलसंगसदेचा । 

(४७३) वेद, शास्त्र, आगम पुराखरूपी धान कूटकर उसमेंसे तिकला 
हुआ भूसा भी क्‍यों कूटे ? यहां वहां भटकनेवाला मन यदि शिव-दरशेन कर 
सकता है तो सवंत्र शून्य ही हैं चन्‍्तम्नल्लिकाजु ना । 

टिप्पणी:--वेदशास्त्र पुराण आदि केवल कर्मोक्ो कहते हैं। श्रुति “नेतति 
नेति” कहकर परमात्माकी खोज करती है । शुद्ध चिदूधन न जानते हुए आ्रात्म- 
ज्ञान होनेसे साक्षात्कार नहीं होगा । | वचनकारोंने उपरोक्त वचनोंमें यह बात्त 
कही है । सत्य ज्ञानके विषयमें वचनकारोंके जो विचार हैं वह देखें । 

(४७४) वेद पढ़नेसे पाठक बनेंगे, शञानी नहीं । शास्त्र पढ़ेंगे तो शास्त्री बनेंगे 
और पुराण पढ़ेंगे तो पौराशिक बनेंगे कितु ज्ञानी नहीं । ब्रत, नेम, कष्ट, पूजा 
भ्रादिसे क्या होगा ? दिव्यज्ञानका स्थान जानना चाहिए यह रहस्य जाना तो 
इसमें मन भर जाता है सारंदइवरा । 

(४७५) वेद पाठक, शास्त्र संपन्‍न, पुराण वहुश्र्‌ तिवंत, वादि भेदक, 
संस्कृत, प्राकृत, अपभ्र श, देश्य आदिके वाचक, चार्वाकेमुखसे संघर्ष करनेवाला 
मायावादसा है । मूलिका सिद्धि, रस सिद्धि, श्रद्ृबयीकरण, कार्यसिद्धि, श्रादि 
कछुटिलताओंका रास्ता अगोचर है। अंग-लिंग-संबंधी शरणका अस्तित्व ऐसा 
है कि ज॑से शुद्ध स्पर्श न करनेवाली लहरें, हवासे स्पंश तन होनेवाले सुमन, 
हाथसे स्पर्श न होनेवाली गति, स्निग्धताका स्पर्श न होने वाली जिद्वा, पवन, 
स्पर्श न होने वाले पत्ते हैं, वैसे ही भाव भ्रममें रहकर भी न रहनेवाले 
शरणोंका स्थान सदाशिवमूतिलिग मात्र है । 

टिप्पणी:--वचनकारोंने सच्चे शिवशरण कितने अलिप्त रहते हैं यह बताते 
हुए, बह कोरा पाठक, पंडित झादि नहीं, वह सिद्धियोंके पीछे पड़ा हुआ पागल: 
भी नहीं श्रादि कहा है। तंथा हठयोगके पीछे कष्ट उठानेवाले लोगोंको भीः 
उन्होंने कहा है तुम व्यर्थके कष्ट मत उठाओ | उसमें कुछ नहीं है | तुम शरण 
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मार्ग स्वीकार करो, ऐसा उपदेश दिया है । 

(४७६) ह॒ठयोग, लुंबिका आदि कहकर आ्राकुंचन करना, वज्ञ अ्रमरिका 
कल्प झ्रादि कहकर मलमूत्रोंका सेवन करता, नवनाथ सिद्धोंका मत कहकर 
कापालिकाचरणका शआ्राचरण, उसका अनुकरण शिवशरण नहीं करता। 
अथवा मस्तिष्कके वात पित्त कफादि निकालकर उसको अमृत कहनेका हीच 
दृश्य विश्वके संमुख वह नहीं रखता । बहनेवाला सव पानीका परिणाम है। 
रस, क्षीर, घृत, फलादिका ग्रहण करते हुए श्रन्त छोड़नेकी भूत चेष्टा शिव- 
दरण नहीं करते । यह सब गड़बड़ है, मिथ्या है, भ्रम है, ऐसा निर्धार है तुम्हारे 
शरणोंका गुहेश्वरा । 


टिपणी--वचनकारोंका कहना है कि शरणपंथ सरल है । इसमें कुटिल, 
कुहक, कपटादिके लिए तथा किसी प्रकारके ढोंग-सोंगके लिए स्थान नहीं है । 
उन्होंने वेराग्यके विषयमें भी कहा है । 

(४७७) श्रर्थ संन्यासी होनेसे क्या लाभ ? कहींसे आनेपर भी उसे नहीं 
लेना चाहिए। स्वाद संन्यास लेनेसे व्या लाभ ? जिह्नलाकी नोकसे वस्तुकी 
माधुय-प्रतीति नहीं होनी चाहिए। स्त्री संन्यास लेनेसे क्या लाभ ? जागृति 
सुषुप्ति, स्वप्नमें भी तटस्थ रहना चाहिए। दिगंवर वननेसे क्या लाभ ? 
मन आव रणा मुक्त होना चाहिए। इस प्रकार शरण मार्ग पर नहीं चलनेसे 
सब नष्ट हुए मल्लिकाजुन । 

(४७८) स्वांग कहां नहीं होता ? वेश्याओंमें नहीं होता ? भांडोंमें नहीं 
होता ? बहुरूपियोंमें नहीं होता ? स्वांग दिखाकर अपती रबड़ी-रोटीका प्रबंध 
कर लेनेवाले भांडोंमें सत्य भक्ति कहांसे आएगी ? आचार ही प्राण है, रामेश्वर 
लिंगमें । 

(४७६) पुण्य पाप सब अपना-अ्रपना इष्ट हैं । “अजी” कहनेसे स्वगे और 
“अ्रवे | ” कहनेसे नरक है। “देव भक्त जय जय” ऐसी भाषामें कलास 
समाया है छूडलसंगसदेवा । 

(४८०) न मैं ब्रह्म पद चाहता हूं न विष्णु पद, में रुद्र पद अथवा श्रन्य 
कोई पद भी नहीं चाहता कडलसंगसदेवा ! अ्रपने शरणोंके चरणोमें बैठनेका 
महापद दे मेरे प्रभु ! ॥ | 

टिपरणी:--शरण स्देव नम्न होता है। वह और अधिक नम्नर बननेका 
प्रयत्न करता है । वह कुल-जाति श्रादिको भी महत्त्व नहीं देता । 

(४८/ ) देवादिदेव मेरी विनय सुन ! ब्राह्मणसे श्रंत्यज तक सब शिवशरण 
एकसे हैं प्रश्न ! ब्राह्मणोंसे चांडाल तक सब संसारी एकसे हैं। मेरे मतका -यह 
विश्वास है। मेरी कही हुई इस बातपें तिलके नोक इतना भी संशय हो तो 
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झ्ाज ही तू मेरी नाक काट ले कूडलसंगमदेवा । 

(४८२) आचार-विचार-उच्चारमें सिद्धांतानुसार चलें तो कोई कुल 
चांडाल कुल नहीं हैं । असत्य वचन, अ्रधम आचार, हुआ कि चांडालता श्राई । 
दुनियाभरकी मलिनता, चोरी, परस्तरीसंग आदिमें उतरकर ध्वस्त होनेवालोंके 
लिए कौनसा कुल है ? सदाचार ही कुलशील है । दुराचार ही मलिनता है। 
ऐसा इत दोनोंको जानकर समझता चाहिए कैयुलिग्रत्ति श्रडिगूठ कड़ेयागबेड 
अरि मिजात्मरामना । 

(४८३) खुब करनेवाला ही चांडाल है । मल खानेवाला मातंग । ऐसे लोगों- 
का कैसा कुल है रे ! सफल जीवात्माश्रोंका भला चाहनेवाले हमारे कूडल- 
संगमदेवके शरण ही कुलवान है । 

टिप्पण:-- वचनकारोंका कहना है कि आाचार-विचारसे उच्चता तथा, 
नीचता माननी चाहिए, जन्मजात कुलसे नहीं। उनके ऐसे भी वचन हैं कि 
शरणोंको लोकापवादसे नहीं डरना चाहिए । श्रात्मसाक्षीसे सब काम करना 
चाहिए | 

(४८४) जीवन है तब तक मौत नहीं है। भाग्य है तब तक दारिद्रय नहीं 
है। तब भला लोकापवादसे क्‍यों डरें ? उसके लिए क्यों रोएं कूडलसंगप्तदेवा 
तैरा सेवक होनेके उपरांत ? | 

(४८५) सर्वेसंग परित्याग किए हुए शिवशरणोंसे संसारी लोग प्रसन्‍त 
रहें तो कंसे रहेंगे ! गांवमें रहा तो उपाधियुक्त कहेंगे, और अरण्यमें रहा तो 
पशु कहेंगे ! धन त्याग दिया तो दरिद्र कहेंगे और स्त्रीको त्यागा तो तपुंसक 
कहेंगे । पुण्यको छोड़ा तो पूर्वकर्मी कहेंगे और मौन रहा तो गूँगा कहेंगे तथा 
बोला तो बातूनी कहेंगे । खरीं खरी बात कहो तो निष्ठुर कहेंगे, सौम्यतासे 
समत्वपूर्णा वातें कहेंगे तो डरपोक कहेंगे इसलिए कूडलचस्तसंगेय तेरे शरण च 
लोक इच्छासे चलेंगे न लोक इच्छासे वोलेंगे । 

टिपर्ण:--वचनकारोंने श्रभेक प्रकारसे कहा है क्रि झरणोंकी आत्म- 
प्रकाशसे अपना मार्ग चलना चाहिए तथा निदा-स्तुतिको कोई महत्त्व नहीं देना 
चाहिए । ह 

(४८६) ज्ञानियोंकों द्पणके विबकी भांति रहना चाहिए। शञानियोंकों अपने 
ज्ञानमें सोनेकी भांति रहना चाहिए। ज्ञानियोंकों संशयातीत-होवा चाहिए। 
ज्ञानियोंको समूचे संसारको अपने जैसा समऋता चाहिए । ज्ञानियोंकों कभी कहीं 
पापवासनाका दर्शन नहीं होना चाहिए । ज्ञानियोंको कभी दूसरींकी वातोंमें 
नहीं श्राना चाहिए । ज्ञानियोंको सदैव अपनेसे बड़े और गुएजनोंसे तम्न रहता 
चाहिए। ज्ञानियोंकों दूसरोंकी निंदा नहीं करती चाहिए। ज्ञानियोंको सदैव 
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' परस्त्रीको अपनी माताकी भांति देखना चाहिए । ज्ञानियोंको कभी विश्वासघात 
- नहीं करना चाहिए। ज्ञानियोंको औरोंको दोष नहीं देता चाहिए । ज्ञानियोंको 
- प्रद्रव्यापहार नहीं करता चाहिए । ज्ञानियोंको गुरुसेवा, लिगपूजा, जंगम दासोहम्‌ 
नहीं छोड़ना चाहिए । ज्ञानियोंकों दिया हुआ वचन नहीं तोड़ना चाहिए । 
“ज्ञानियोंको शौरोंसे उपकृत होकर नहीं रहना चाहिए । ज्ञानियोंकों किसीको 
- वचन नहीं देना चाहिए | ज्ञानियोंको असत्य वचन नहीं बोलना चाहिए । ज्ञानियों- 
को राजाके सामने भूठी साक्षी नहीं देनी चाहिए । ज्ञानियोंकों लोकापवादका 
कारण नहीं होना चाहिए ज्ञानियोंको मताभिमान नहीं होना चाहिए। ज्ञानियों- 
को ज्ञान होनेके पदचात्‌ कपिलसिद्धमल्लिकाज नसे किसी वातसे नहीं गिरना 
- चाहिए । 

टिप्पणी:--शूल वचनमें प्रत्येक वावयमें- 'ज्ञानियोंकों ज्ञान होनेके पश्चात्‌” 
ऐसा जोड़ा गया है। वचनमें विशिष्ट प्रकारके वाह््यांशका पुनः पुनः पुन्रा- 
वृत्ति होनेके कारण उसको छोड़ दिया है । 

इन वचनमें वचनकारोंने विधिनिषेधकी पूरी तालिका दी है। वह केवल 
- ज्ञानियोंको ही नहीं कितु ज्ञानसावनाके साधकके लिए भी है। इस नियमोंका 
“निष्ठासे पालच करनेवाला साधक अवध्य सिद्धावस्थाको प्राप्त करेगा । 


पद्स्थल शास्त्र और वीर-शैव संप्रदाय 


विवेचन--अब तक वचन साहित्यके आधारभूत दर्शन, उसका साध्य, 
उस साध्यको प्राप्त करनेके साधन शझ्रादिके विपयमें विवेचन किया गया । इसमें: 
ग्रधिकतर पारिभाषिक शब्द वेदान्त, दर्शन, आदिके लिये ग्रए हैं। संप्रदायकी 
भाषा अथवा परिभाषा नहीं झाई । किंतु इस परिच्छेदमें पटस्थल संप्रदाय 
विशेपषके बारेमें आये वचनोंका संकलन किया गया है। श्रव तक वचनामृतमें 
झ्राय हुए तत्वज्ञान, सत्य अहिसादि नैतिक श्राचा र, सर्वार्प ण॒, ज्ञान, भक्ति, ध्यानदि 
साधन मार्गोक्रा पुनः यहां विवेचन. करमेकी कोई भ्रावश्यकता नहीं है । यहाँ पर, 
जिन वातोंसे इस संप्रदायको एक वैशिष्ट्य प्राप्त हुआ है उन्हीं वातोंका विचार 
किया गया है । ेल्‍ 

इस संप्रदायमें शिव ही सर्वोत्तम है । वही परात्पर देवत है । शिवेक्य अथवा 
लिगैक्य इस संप्रदायका सर्वोच्च ध्येय है। लिगको शिवका प्रतीक माना जाता 
है, तथा जीवको अंग कहा जाता है। इससे शिवैक्य, श्रथवा शिव सारूप्यको - 
लिगांग संयोग, कहा जाता है । इस साधनामार्गको शरणमार्ग, शिवयोग, अथवा 
लिंगांगयोग भी कहा जाता है। इस साधनामार्ममें जीव शिवमें अथवा 
अंग लिगमें, शिवके सब प्रकारके चलन-वलन में सपरस होकर रहता है, इसलिए 
शिवेक्यको समरसेकक्‍्य भी कहते हैं। जीव शिवमें, श्रथवा श्रंग लिगरमें, . 
समरसक्य होनेकी स्थितिमें परमानंद अनुभव करता है । इसे लिगांग समरसेक्य 
भी कहते हैं । ह 

सांप्रदायिक पद्धतिसे इस साध्यको प्राप्त करनेके लिए, आवश्यक साधन 
क्रम बतलानेसे पहले षदस्थल सिद्धांत बोध होना आवश्यक है। यही इस 
संप्रदायका वैशिष्ट्य है। इस संप्रदायमें साधनाकी छः श्रवस्थाएं मानी गई हैं 
श्र उनको छः भिन्‍त-भिन्‍न नाम दिए गये हैं » वे नाम हैं भक्तस्थल, महेश- - 
स्थल, प्रसादिस्थल, प्राशलिगिस्थल, शरखणस्थल और ऐक्यस्थल । इन सबसें 
ऐक्यस्थल सबप्ते ऊंचा है । वचनकारोंकी दृष्टिसे यही सिद्धावस्था है। इसे “वचन 
सिद्धावस्था” कह॒ सकते हैं। साधताकी इस स्थितिमें जीव और शिवका ऐक्य 
हो जाता है । इसलिए उनको ऐक्यस्थल कहते हैं । यहां जीवकी स्थिति संपूर्रात: - 
नष्ट हो जाती है । वह शुन्यमें विलीन हो जाता है, इसलिए इस स्थितिको शून्य 
संपादन कहते हैं। भारतीय दर्शनके अ्रनुसार सारूप्य मुक्ति कह सकते हैं ॥+ 
वचनकारोंने इसे शिवेक्य, लिगेक्य, नि्जैक्य श्रादि कहा है । 


घट्स्थल शास्त्र भर वीर-शैव संप्रदाय श्प३ 


अब यह प्रध्न आता है कि यह छः स्थल कैसे सिद्ध हुए ? उनके लक्षण क्या 
, हैं? साधककी आत्मा श्रथवा जीवका, परमात्मा भ्रथवा शिवसे जिस प्रकारका 
संबंध है, श्रथवा वह जिस प्रकारका श्राचरण करेगा इसपर वह स्थल निर्भर 
है । साधक जीव है और परमात्मा शिव | इस संप्रदायमें जीवको अंग कहते है 
तथा शिवकों लिग। निःकल शिवत्व अपनी शक्तिके चलनसे ट्विविध हो गया । 
लिग और अंग । लिगके पुनः तीन प्रकार हुए ।--पगुरु-लिग, जंगम-लिग श्रौर 
आचार-लिंग । पुनः इनमेंसे प्रत्येक लिगके दो प्रकार वने---महालिग, गुरु लिंग, 
प्रसाद लिंग, जंगस लिंग, शिव लिंग, श्राचार लिंग। वेसे ही श्रंगके तीन प्रकार 
बने--त्यागांग, भोगांग, और योगांग । पुनः इनमेंसे प्रत्येक अंगके दो-दो बने--- 
ऐक्य, शरणा, प्राणलिंगि, प्रसोदि, महेश, और भक्त । इस प्रकार छुः लिग स्थल 
और छः अश्रंग स्थल वने । 

अंग और लिगके इस विशिष्ठ प्रकारके संवंधके कारण श्रथवा स्थलके काररा 
इस संप्रदाय को षट्स्थल संप्रदाय कहा जाता है। श्रव इनके लक्षणोंका विचार करना 
है । लिगमें संपूर्ण विश्वास ही भक्त स्थलका लक्षरा है । वह विश्वास हृढ़ हो कर गुरु- 
लिंग जंगमकी सेवा करना महेशका मुख्य लक्षण है । साधकका सव कुछ लिगा- 
पंण करना और प्रसाद रूप जीवन व्यतीत करता प्रसादिका लक्षण है। अपने 
प्राणको लिंगमें विलीन करके दोनोंके अभेदका अनुभव करना प्राशलिगीका 
लक्षण हैं । लिगांग योगका अ्रनुभवयुकत ज्ञान ही शरणका लक्षण है; और वह 
ज्ञान स्थिर होकर समरसेक्‍्यका अ्रनुभव करना ऐवय स्थलका लक्षरा है । यह सब 
श्रत्यंत संक्षेपमें कहा गया है। इन सबका विस्तार उन वचनोंमें देख सकते हैं 
तथा परिचय खंडके सांप्रदायिक परिच्छेदमें भी | उस परिच्छेदमें कुछ अधिक 
विस्तारके साथ इसका विवेचन किया है । 

पट्स्थल शास्त्रके अनुसार, यह छः: स्थल ही मुख्य हैं, कितु उसमें भी पर्याय- 
से ३९,१०१ भौर २१४ स्थलोंकी कल्पना की गई है। जैसे इन छः स्थलोंमें 
भवतका भवत, भक्तका महेश, भकतका प्रसादि आदि । ऐसे ही प्रत्येक स्थलमें 
अन्य पांच स्थलोंकी कल्पनाके संयोगसे ३६ स्थल हुए। वसे ही भक्तका झ्राचार 
लिंग, भकक्‍तका गुरु लिग आदि प्रत्येक श्रंगस्थलसे लिंग स्थलके संयोजनसे भी ३६ 
स्थल सिद्ध हुए । इनके भ्रतिरिक्त भक्त स्थलसे ऐक्य' स्थल तक १५-९-७-४- 
४-४ ऐसे भ्रंग स्थलके संयोजनसे ४४ तथा आचारलिगसे महालिग तक क्रमश: 
६-६-६-६-६-१२ ऐसे सब लिंग स्थलोंके संयोजनसे ५७ लिंगोंकी कल्पना की 
गई है | इन सबका स्पष्ट उल्लेख सिद्धलिंगेशवरके “एकोत्तरशतस्थल” इस ग्रंथमें 
है । इसमें श्रोर एक प्रकारसे, जेसे भक्तका भक्त, भकक्‍तका महेश, भकतका प्रसादि 
ऐसे ३६ स्थल सिद्ध होनेके उपरांत, उसमें फिरसे भक्तके भकक्‍तका आचारलिंग, 
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भक्‍तके भक्‍तका गुरु लिंग, भकतके भकक्‍तका जंगम लिंग, भक्‍तके भक्‍तका शिव- 
“लिंग, भक्‍्तके भकक्‍तका प्रसादलियग, भक्‍तके भक्‍तका महालिग, ऐसे छः लिय 
स्थलोंके संयोगसे ३१६ स्थल हो जाते हैं । ऐसे भ्रनेक सुक्ष्म विवेचन विश्लेषण 
* किए गए हैं; कितु व्यवहारिक दृष्टिसे पट्स्यल ही उपयुक्त हैं श्रौर वही सामान्य- 
तथा प्रचलित हैं । 
भव पदस्थल साधनाके सावब्यरूप लिगवयकी प्राप्तिके साबनोंका 
“विचार करें। इस साधनाक्रमका मूलतत्त्व सर्वार्पण, भक्ति, ज्ञान, कर्म श्रादिका, 
तथा विधि-मिपेष श्रादि नीति नियमोंका विवेचन इसके पहले ही हो चुका है । 
अ्रव उन नीति नियमोंक़े द्वारा यह सांप्रदायिक ध्येय कैसे प्राप्त हो सकता है 
'यही देखना है | 
तत्वतः जीवशिवस्वरूप है कितु श्रज्ञानके कारण वह वद्ध है। प्रश्ञानवश वह 
चद्धजीव अपने शिवतत्वका भान होनेसे शिवेंक्य प्राप्त करनेके लिए, भ्थवा 
अपने अंग गुणोंको न्ट करके लिग गुणोंका विकास करनेके लिए प्रयास करता 
है । इस प्रयासमें सहायता पहुंचानेके लिए श्रष्टावरण कहे गए हैं । वे श्रष्टावरण 
गुव्पूजा, जंगमपूजा, लिगपुजा, पादोदक, प्रसादग्रहण, विभूतिधारण, रुद्राक्ष धारण, 
'पडक्षरी मंत्रक जप, हैं | श्रावरणका श्र्थ कवच है । फवचसे कव चधारीकी रक्षा 
होती है | यह कवच साधकके रक्षक है । मंग्रवोधके साथ जो करस्थलपर लिग 
देता है वह गुरु है । लिग परमात्माका प्रतीक है। उप्त लिगको शरीरपर धारण 
करके विधिवत उसकी पूजा करना ही लिगपूजा है । अपना सर्वस्व उस लिगकों 
अपण करके उसका प्रसाद सेवन करना ही प्रसाद ग्रहरा है। शरीरपर लिय धारण 
'करके मनुष्य अपने अंग गुणोंका त्याग करते-करते लिग गुणोंको प्रहण करते जाता 
है। उस्ती प्रतीककी सहायतासे शिवका ध्यान करता चाहिए । पटस्थलमें ऐक्य- 
स्थल सर्वोच्च स्थल है । उस स्थलको प्राप्त करके सिद्धावस्थामें विचरण 
करनेवाला जंगम है। श्रद्धासे, दास्यभावसे उसका आगत-स्वागत और पाद्यपुजा 
करके पादोदक श्रीर प्रसाद सेवन करना ही जंगम पूजा है तथा पादोदक और 
असादइग्रहएण । रुद्राक्ष और विभूति धारणसे तन मन शुद्ध होता है। स्देव 
ओरों नमः शिवाय”! जप करना चाहिए । यह साधकका भ्रष्टावरण श्रथवा रक्षा 
"केवच है । इससे साधक धीरे-धीरे शिवक्य प्राप्त करता है । 
इस श्रष्टावरणका भाँति पंचाचार भी कहे गये हैं। ये उन पंचाचारोंके 
'ताम हैं । सदाचार, गणाचार, नित्याचार, शिवाचार और लिंगाचार। शुद्ध, 
सरल, नैतिक आचार ही सदाचार है। सत्य श्र धर्मका यथायोग्य श्राचरण 
करना ही गणाचार है। नित्य नियमसे पूजा श्रर्चा, जप, भस्म धारण आदि 
'करना ही नित्याचार है। लिगधारीको प्रत्यक्ष शिव मानकर उनका आदर 
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सत्कार करना ही शिवाचार है। निष्ठासे लिंग धारण करके लिग पूजा करना. 
ब्रंतादि करना लिगाचार है । 

यह श्रष्टावरण श्रौर पंचाचार ही इस संप्रदायका वैशिष्ट्य है । अव इसः 
विषयके वचन देखें । 

वचन--(४८७)'''*“'पर शिवकी चित्‌-शव्ति अपने आप दो प्रकारकी' 
बनी । एक लिंगाश्नित रहकर शक्ति कहलाई और दूसरी अंगाश्वित होकर 
भक्ति । शवक्त ही प्रवृत्ति कहलाई और भक्ति ही निवृत्ति । शक्ति भक्ति दोः 
प्रकार बने । शिवलिंग छः: प्रकारका बना | श्रंग भी छः प्रकारका वना। 
पहले लिंग तीन प्रकारका बना । वह ऐसे--भावलिंग, प्राणलिग, इष्ठटलिग । फिर 
प्रत्येक लिग दो प्रकारका बना, वह ऐसे--भावलिंगकामहालिंग और प्रतादलिग,. 
प्राणलिगका जंग्मलिग और शिवलिंग, इष्टलिगका गुरुलिंग ओर आचारलिंग ।. 
ऐसे लिग छ: प्रकारका बना ।""**** अब एक अंग भी पहले तीन बना, जैसे--- 
योगांग, भोगांग और त्यागांग, यह तीनों अंग दो-दो प्रकारका बना । वह ऐसे--- 
योगांग ऐक्य और शररा बना, भोगांग प्राणालिंगी और प्रसादि बना, त्यागांगका” 
माहेश्वर ओर भक्त ऐसे एक अंगके छः: प्रकार बने ।"*****अंगका अर्थ है शरण, 
श्रीर लिंग सदेव उस अंगका प्राण है । अंग सतत उस लिगका शरीर है। अंग 
गौर लिग, वीज वृक्ष न्‍्यायसे सदेव अभिन्‍त है। उनमें कोई भिन्‍नता नहीं ।'. 
अर्थात्‌ अनादिकालसे शरण ही लिंग श्रौर लिंग ही शरण है। इन दोनोंमें 
कोई भेदभाव नहीं है। स्वानुभाव विवेकसे यह जानता ही ज्ञान है। आगम,,. 
युक्ति, तक आदिसे जानना ज्ञान नहीं है। शास्त्र ज्ञानसे साधक संकल्पहीन नहीं' 
होता । यह पद्स्थल पंथ द्वेताईत परिवर्तेन नहीं क्योंकि यह शिवाह्वैतका मार्ग है ।' 
लिगांग संवंधको समरसेकक्‍्यसे अ्रनुभव करनेके उपरांत ब्रह्म परत्रह्म ऐसा अपनेसे: 
भिन्‍न है क्या सहालिगगुरु शिवसिद्धेश्वरप्रभ । ु 

टिपरणी:--परिचय विभागक़े संप्रदाय नामके परिच्छेदमें दिया हुआ स्थल' 
वृक्ष देखनेसे इस वचनको समभनेमें श्रच्छी सहायता मिलेगी । 

(४८८) भक्‍तको क्रिया, महेश्वरको निश्चय, प्रसादिको अपर, प्राणलिंगी-- 
को योग, शरणको एकरस होना तथा ऐक्यको निर्लेप होना इस प्रकारका यह 
पटस्थलानुग्रह विरक्‍्तक्रे भ्रात्मतत्त्वका मिलन है । शंभूसे स्वयंभूका अतिक्रमित- 
अतिवल है यह सातुष्वंग सघुकेश्वरा । 

(४८६) विश्वाससे भक्त होकर, विश्वासमें स्थित निष्ठासे महेश्वर होकर; . 
उस निष्ठांतर्गत दक्षतासे प्रसादि होकर, उस दक्षताके अंदर बसे स्वानुभवसे 
प्राणलिगो बनकर, उस स्वानुभवजन्य ज्ञानसे शरण हो रके वह ज्ञान अपने में: 
ही समरस होते हुए निर्भाव पदमें स्थित होना ही ऐक्यस्थल है गुहेद्वरा । 
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(४६०) किकृर्वाणतासे अपना करे जानकर उस कमेको करते रहनेसे 
अवत, निष्ठा एकरस होकर पानीका बर्फ जमनेकी भांति जमकर अभिलाषाओओं- 
का अतिक्रमणकर शुद्ध विवेक होना महेइ्वर, कभी अनपित स्वीकार न करके, 
काया वाचा मनसे प्राप्त कायकको ही लिगापित करते हुए उसका .भोग करनेवाला 
प्रसादि, प्राणका प्राण बनकर, स्देव दक्ष रहा तो प्राशलिंगी, लिगका अंग 
श्रौर अंगका लिय बनकर उसमें अ्रभिन्‍न रहा तो शरण, सदाचार संपदामें 
आनेवाले अनुभवोंका अतिक्रमण करके नामरूप सिटाकर सुखी होनेवाला ही 
ललिगैक्य है। इसलिए कूडल चन्नसंगेयमें वसवण्णके अतिरिक्त पट्स्थल पूर्व । 

टिप्पणी:-पषद्स्यलोंके लक्षण कहनेमें कहीं-कहीं कुछ भिन्‍नता है कितु वह 
'महत्त्वकी नहीं । साधकका स्थल उसकी आंतरिक स्थितिसे जाना जाता है । 

(४६१) स्थल कुल जानना चाहते हैं, भक्त होकर महेश्वरः होता' 
चाहते हैं। महेश्वर होकर प्रसादि होना चाहते हैं, प्रसादि होकर प्राणलिंगी 
होना चाहते हैं, प्राणलिंगी होकर शरण होना चाहते हैं, शरण होकर ऐक्य 
होना चाहते हैं। यह मिलन किससे होया यह नहीं जानता । श्रन्दर बात बाहर 
फलकनी चाहिए, छलकनी चाहिए, “मैंने जाना” ऐसा नहीं कहना चाहिए, 
ऐसा कहनेकी श्रावश्यकता नहीं पड़ती चाहिए, मुझे ऐक्य . होकर शरण बनना 
है, शरण होकर प्राणालिगी बनना है, प्राणलिंगी होकर प्रसादि बनता है, प्रसादि 
होकर महेश्वर बनना है, महेश्वर होकर भवत बनना है, भक्त होकर सकल: 
युक्त बनना है। युक्त होनेका निश्चय होते ही अंत्तरुवाह्य एक होता है । यही 
मैंने देखा अनुभव किया अ्रलोकषनाद शून्य शिलाके बाहर छलकते देखा तुझे। 

टिप्पणी:--यह स्थल कोई पाठशालाकी श्रेणियां नहों हैं कितु साधकके 
अंत्तरंगकी स्थिति है। 

विवेचन--स्थलका विवेचन हुआ्रा, श्रव ग्रुरु कारुण्य, अष्टावरण श्रादिका 


विचार करना आवश्यक है| इस संप्रदायका यह मूलभूत सिद्धांत है कि अज्ञान - 
के आवररामें तड़पने वाला जीव बिना गुरु कारुण्यके मुक्त नहीं हो सकता । 

“जुन्य संपादते” नामके ग्रंथमें गुरुकारुण्य-स्थलमें यह वात स्पष्ट कही है। इसके 

साथ ही साथ “अपने आपको जान लिया तो वह ज्ञान ही ग्रुरु है ।” “गश्रनुभव 
ही गुरु है” ऐसे वचन भी आते हैं । प्रागमकारोंके कथनानुसार “गुरु होनेवालेको 
सकल आगमोंका हृदयगत जानकर आदि मध्य अंत्य जानकर अपने सर्वाचार- 
को प्रतिष्ठित करना” होता है | तथा वही शिष्य बनने अथवा दीक्षाके लिए योग्य 
कहा जा सकता है जो सदाचार संपन्‍त हो । वह्॑ं उनकी जाति, कुल, वर्ण, लिग 
आदिका कोई बंधन नहीं है । गुण कर्मके विचारसे ही किसीको दीक्षा दी जा 
सकती है । भ्रन्य शव दीक्षासे वीरशैव दीक्षा श्रेष्ठ है। इसीलिए शैव ग्रुरुसे 
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प्राप्त लिंग वीरशैव गुरुके हाथमें देकर पुनः उससे प्राप्त करता होता है। यह 
.बचनकारोंका स्पष्ट सुझाव है । 

वबचन-- (४९२) चाहे ब्राह्मण हो, क्षत्रिय हो, वेइ्य हो, शूद्र हो, वह 
“किसी भी जातिमें पैदा हुआ हो, जब वह दीक्षित होगा, गुरु-कारुण्यसे लिग 
-घारण करेगा, भ्राचार-संपन्‍न होकर सत्कार्य रत होगा तो महात्मा बनकर 

तीनों लोकोंका अधिकारी होगा अ्र्खंडेइवरा । 

(४६३) वह दर्पण अपना हो तो क्या या औरोंका हो तो क्या ? अपना 
रूप दिखाई पड़ा तो पर्याप्त है न ? सदृगुरा कौन हो तो क्या अपनेको जान 
तलिया कि हुआ सिर्तुलिगेय चस्तरामा। 

टिप्पणी:--शिष्यको आत्मबोध कराना ही गरुरुका मुख्य लक्षण है अन्य 
-सब गोण हैं । 

(४६४) भवित्वसे उकताकर भवंत होनेकी इच्छा करनेवालोंको सद 
“गुरुकी खोज करके, गुरु कारुण्यसे मुक्त होनेकी इच्छासे गुरुको दंडवत्‌ प्रणाम 

करना चाहिए, भय-भक्तिसे हाथ जोड़कर विनयसे प्रार्थना करनी चाहिए 
“हे प्रभो ! मेरा भवित्व नष्ट कर श्रपनी दयासे भक्त बना दे ।” ऐसी प्रार्थना 
करनेवाले, अपनी किकरतामें रहनेवाले, श्रद्धायुक्त, शिष्यों को श्रीगुरु अपनी 
-कृपायुक्‍त हृष्टिसे देखकर उस भविकों, पूर्वाश्ममसे छुटकारा दिलाकर पुन्न्मसा 
देता है। उसके शरीर पर लिगप्नतिष्ठा करनेका क्रम" "*** उरिलिगपेछिप्रिय 
विद्रवेश्वरा । 

टिप्पणी:-- वचनकारोंकी यह मान्यता है कि दीक्षा लेनेके पहले मनुष्य 
-भवि होता है । भविका श्रर्थ बद्ध है। वीरशेव लोग उन लोगोंको भवि कहते . 
हैं जिसने दीक्षा नहीं ली हो । भवित्व-बद्धत्व । 

शिष्पको किस भावसे गुरुकी ओर देखना चाहिए और गुरुको किस भावसे 
“शिष्यकी ओर देखना चाहिए यह ऊपरके वचनमें कहा गया है। श्रागरे दीक्षाकी 
'पद्धति तथा गुरुके यथार्थ रूपका वर्णन है । 

(४६५) ***“गुरु स्थल श्रपने आपकमें स्वयं ज्योति प्रकाश है। वह स्वयं ज्योति 
प्रकाश “भांति” कहकर जब दूसरी ज्योति जलायगा तो वह ज्योति अपने जैसी 

जलायगा'** ****: कूडल चन्तसंगमदेवा । 

(४६६) शून्यको मूर्ति वनाकर मेरे करस्थलमें दिया श्रीग्रु्ने, घृस्यकी 
मृर्तिको अ्रमृति बनाकर मेरे प्राणमें प्रतिष्ठित किया श्रीगुरुने, शुन्यक्रे शृस्यको 
चाहनेसे शून्यको भावमें भर दिया श्रीगुरुने । इससे मेरा करस्थल, मनस्थल, 


भाव-स्थल उसकी घारणा करके श्रंगलिग संबंधी वना महालिगगुरु सिद्धेश्चर 
प्रभु । 


श्य८ वचन-साहित्य-परिचय 


(४६७) वेद्या दीक्षा, मंत्र दीक्षा, क्रिया दीक्षा इन दीक्षात्रयसे अंगत्नयके: 
पूर्वाश्रयकों नष्ट करके श्रीगुरुने अपने हस्तसे शिष्यके मस्तकपर लिग्रत्रयका 
संयोजन किया। मंत्र दीक्षाके रूपमें श्रीगुरूने कानमें- प्रणव पंचाक्षरीकाः 
उपदेश दिया, क्रिया दीक्षाके रूपमें उस मंत्रको रूपित करके इष्टलिंग बनाकर 
कर-स्थलमें दिया, तब वेद्या दीक्षासे कारण शरीरके पूर्वाश्षय नष्ट होकर 
इष्ट लियका संबंध जुड़ा । अंग्नयमें लिगत्रयका धारण किया है महालिग गुरु 
शिव सिद्धेश्वर प्रभु । ह 

टिपरणी:---पूर्वाश्रय >>भ्राएवमल, मसायामल, कामिकमल । प्रणव: 
पंचाक्षरी --श्रों तमः शिवाय । 

(४६८) मेरे कर-स्थल' मध्यमें परम निरंजनका प्रतीक दिखाया । उस 
प्रतीकके मध्यमें उसको जाननेके ज्ञानका प्रकाश दिखाया । उस प्रकाशके- 
मध्यमें महाज्ञावककी उज्ज्वलता दिखाई। उस उज्ज्वलतांके स्थानपर मुभे. 
स्वयंको दिखाया । मुभमें अपनेको दिखाया, मुभको विश्वाससे अपनेमें रखे: 
हुए महागुरुको नमो नमः नमो नमः करता हूं श्रखंडेशवरा | 

टिपरण:--इस वचनमें सूक्ष्मसी दीक्षा पद्धति कही गयी है। उपरोक्त 
वचनोंके भ्रनुसार श्रात्मज्ञान करा देनेवाला ही सच्चा गुरु है। लिग परमात्माका? 
प्रतीक है । उसकी सहायतासे श्रथवा उसके सहारे, उसकी पूजा, ध्यान आदिसेः 
निर्गुणको जानना इस संप्रदायकी साधना पद्धति है। इसलिए इस संप्रदायमेंः 
लिंगका बड़ा महत्त्व है। 

(४६६) लिंग पर-शक्तियुत प्रशिवका अपना शरीर है। लिग पर-शिवकाः 
दिव्य तेज है। लिंग पर-शिवका निरतिशयानंद सुख है। लिग पड़ध्वरूर 
जगज्जन्म भूमि है। लिग श्रखंड वेद है उरिलिग पेह््प्रिय विश्वेद्वरा । 

(५००) कुछ लोग लिंगको स्थूल कहते हैं, लिग स्थुल नहीं है । कुछ लोग 
लिंगको सूक्ष्म कहते हैं, लिग सूक्ष्म नहीं है ।' स्थुल सूक्ष्मके उस पारके ज्ञानरूप 
परब्रह्म ही लिंग है, इस अनुभवजन्य ज्ञानका अखंड रूप निजगुरु स्वतंत्र सिद्ध 
लिगेश्व रके ज्ञानका स्थान है और कुछ नहीं । 

(५०१) आकाझमें विचरण करनेवाले पतंगका भी कोई मूल सूत्र होता 
है । शुरको भी तलवारकी आवश्यकता होती है, भ्ूमिके श्रभावमें भला गाड़ी 
कंसे चलेगी ? अंगको विना लिंगके निःसंग नहीं होता। कूडलचन्नसंगसः 
देवके संगके बिना निः:संग हुआ्आ ऐसा नहीं वोलना चाहिए । 

(५०२) जो सुगंध तिलमें नहीं वह भला तेलमें कहांसे आयगी ? जब' 
तक देहपर इप्टलिग धारण नहीं किया गया प्राणलिंगसे संबंध कसे होंगा ?' 
इसलिए गरुहेइबरलिगमें इप्टलिगके संवंधके विना प्राणलिंगका संवंध नहीं 
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“ होगा सिद्ध रामय्या । 

टिपरणीी:--गु्लिंग आदिका लक्षण, महत्व और आवश्यकताको देखनेके 
परचात्‌ जंगमक्ले लक्षण बताये गये वचन देखें । 

(५०३) केश, कषायांवरमें क्या घरा है ? विभृति रुद्राक्षमें क्या धरा 
है ? साकारमें सनन्‍्मत नहीं है। निरहंकारमें निमग्त नहीं है। परणार्थमें 
परिणामी नहीं है। इसलिए कूडलसंगमदेवा जटिल हो या तापस हो, या 
मृंडी हो, ज्ञानवाव तथा भ्राचारवान ही जंगम है । 

टिपणी:- परिणामी >-समाघानी, शांत । 

(५०४) दक्षता ही गुरु है, आचार ही शिष्य, ज्ञानही लिंग, समाधान ही 
तप श्रौर समता ही योग है । तैरना न जानते हुए चोटी काटकर मुंडी बननेसे 
सहालिग कल्लेश्वरदेव हंसता है । 

. (५०५) धनसे खिचनेवाला नहीं, धरनी ओर दारासे भ्कुकनेवाला नहीं, 
गशन, व्यसनसे बंधनेवाला नहीं, कूडलचन्तसंगेया भक्तिका पथ देखकरके 
झभानेवाला है वह प्रभुदेव । 


टिपरणीी:--प्रभुदेव (अल्लम प्रभु) महाजंगम है । जंगम निस्‍्पृहताकी मूर्ति 
होता है । अ्रव प्रसाद, पादोदक, भस्म, रुद्राक्ष श्रादिका विचार देखें । 

(५०६) श्रीग्ुसुने शिवगरणोंके बीच, मुझे उपदेश देते समय, परमेश्वरके 
पांच मुख. ही पांच कलश बनाकर, गणोंको साक्षी रख करके, कर-स्थलमें लिग 
दिया; और “वह लिंग ही पति; तू ही सती” कहकर मस्तक पर भस्मके पट्टे 
खींचे, हाथमें कंकरा बांधा । पादोदक प्रसाद देकर सदंव सत्ती-पति भावसे 
रहनेके लिए कहा श्रीगुरुने। उस उपदेशको- महाप्रसाद मानकर स्वीकार किया । 
इसलिए बिना पतिके दूसरोंको नहीं जानता महालिगगुरु सिद्धेब्वरप्रभु । 

(५०७) हस्ताव्ज मथनसे दवाकर, भस्मकर, प्रणव पंचाक्षरीके संजीवनीसे 
चित्तश्नोत्रमें प्रवाहित करनेसे वह खड़ा-सा रहा देख रामनाथा | 

(५०५) गुरुका हस्त मस्तकपर रखनेसे श्रात्म-शुद्धि होती है, शिवलिंग 
रखा हुम्ना स्थान ही अविमुवित क्षेत्र होनेसे स्थान शुद्धि होती है। शिवलिंग 
सन्निधिमात्रसे पवित्रीकृत होकर घन शुद्धि होती है। शिव, मंत्रमय होनेसे 

मंत्रशुद्धि होती है । लिग, निर्मल, निरुपम, नित्य, सत्य होनेसे लिगशुद्धि होती 
है। इस पंचशुद्धिसे प्राणलिग संबंध होना ही आ्रागम है, दूसरा झगम नहीं 
उरिलिग पेहिप्रिय विश्वेश्वरा । 

(५०६) ओं नमः शिवाय यह इष्ट ब्रह्मरूपी महालिग। वह प्रणव 
पंचाक्षरी ही परमेश्वर है । वह प्रणव पंचाक्षरी ही परम तत्व है । वही प्रणव 
पंचाक्षर परम योग, वही परंज्योति, वही परमात्म है'*****कूडल चम्मसंगसदेवा । 


२६० वचन-साहित्य-परिचय 


टिपरणी:--वचनकार प्रणव पंचाक्षरीकों वर्णात्मक ,परमात्मा मानते हैं । 
इस वचनमें मंत्रका महत्त्व भली भांति दर्शाया है। श्रव झात्म-विकासमें गुरु 
जंगम तथा लिगका स्थान दिखानेवाले वचन देखें । 

(५१०) अ्रजी ! मैं उसीको सद्गुरु कहुंगा जिसको क्रियाचारमें श्रासक्ति 
है, ज्ञानाचारमें निष्ठा रखनेवालिको ही सच्चिदानंद लिग कहुंगा -) भावाचारमें 
प्रीति करनेवालेको ही जंगम कहूंगा, इस त्रिविध आचारमें निरत ही सत्य शरण 
है, तो आचार, सन्‍्मार्ग, स्थित गृह लिंग जंगम शररा ही ग्रहेश्वरलिगका मोक्ष 
मंदिर है चन्तवसवण्णा । 

(५११) शअ्रपने आ्रापको जान लिया तो: आप ही गुरु है, स्वयं लिंग है, 
अपनी निष्पत्ति ही जंगम है यह त्रिविध एक होते ही स्वयं कामेश्वर लिग है । 

(५१२) ज्योतिका स्पर्श होते ही स्वयं ज्योति होनेकी भांति, सागरका 
स्पर्श करनेवाली नदियोंका स्वयं सागर होनेके भांति, प्रसादको स्पर्श करते ही 
प्रत्येक वस्तु प्रसाद बन जाती है रे ! यह त्रिविध एक हुआ कि श्ागे कुछ 
है ही नहीं । लिगको स्पर्श करनेवाला स्वयं लिंग हो जाता है सकलेइवर देव 
तुझे स्पर्श करनेवाले सब तू ही हो जाएंगे । 

(५१३) लिंगमुख जाने हुएको अंग्र कुछ नहीं है। जंगममुख जाने 
हुएको संसार कुछ नहीं, प्रसादमुख जाने हुएको इहपर ऐसा कुछ नहीं; इस 
त्रिविधमें श्रद्व॑तानुभव किए हुएके लिए आगे कुछ रहा ही नहीं । इस त्रिविधका 
स्थिति-स्थान ही श्र॒त्ति, स्पृत्ति, पुराण इतिहासका ज्ञान है कूडलचन्नसंगया 
यह तुम्हारे शरण ही जानें । 

(५१४) अंगसे लिंगकों सुख, लिगसे अंगको सुख, उप्त अंग लिंग संग 
सुखमें परम सुख है देख; उस अंग्र-लिग समरसकक्‍्यका सुख कूडलचन्नसंगया . 
तुम्हारी शरण गये हुए महालिगैक्य के भ्रतिरिक्त श्रौर कौन जानता है ? 

टिपपण:--वीर शैवाचारका सार सर्वेस्व कहीं एक स्थानपर देखना हो 
तो श्रकक्महादेवीका किया हुआ श्री वसवेशबवरका वर्णन देखना चाहिए । 
भ्रवक महादेवीने लिखा है कि श्री वसवेश्वरमें श्रेष्ठ शिव आचारके सब गुण 
विद्यमान थे । 

(५१४) 7१४०० ६ हमारे वसवण्णने जगतके हितके लिए मृत्युलोकमें ग्रवतरित 
छ्लेकरके वीर शव मार्ग निरूपित करनेके लिए बावन ग्रुणोंको (भ्राचारोंको) 
विकसित किया है । वह ग्रुरुकारुण्यवेध, विभूति रुद्राक्ष धारक, प्रणव पंचाक्षरी 
भाषा समवेत, लियांग संबंधी नित्य-लिग्रा्चक, सर्वार्पणमें दक्ष, पादोदक प्रसाद 
सेवक, ग्रुरुभक्तिसंपन्‍्न, एकलिंगनिष्ठ, चरलिंग लोलुप, शरण संग्रमेश्वर, 
त्रिकरण शुद्ध, तरिविध लिगांग संबंधी, भ्रन्य देवताझोंका स्मरण भी न करनेवाला, 
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भविसंग न करनेवाला, भविपावक - स्पर्श, परस्त्री संग न करनेवाला, परघन 
न चाहनेवाला, अ्रसत्य न वोलनेवाला, तामस भकक्‍्तोंका संग न करनेवाला, 
गुरुलिग जंगमोंको अर्थ, प्राण, श्रभिमानादि समर्पण करके प्रसाद सेवन करने- 
वाला, प्रसाद निंदा न सुननेवाला, दूसरोंकी आशा न रखनेवाला, पात्र 
संत्पात्रकः विचार न करनेवाला, चतुविध पदवीके योग्य, पड्विकारोंसे न 
'मुकनेवाला, कुलादि अभिमानसे मुक्त, हताहंतमें मौन, संकल्प विकल्प रहित, 
-स्थल.कालोचित जाननेवाला, क्रमश: षट्स्थल पूर्ण, सर्वांग लिग, दासोह संपन्न, 
इस प्रकार वावन विद्यासे निपुणा होकर जी रहा है हमारा बसवण्ण उसके 
श्रीचरणोंमें अहोराव नमो नमो कहकर जी रही हूं चन्तमल्लिकार्जुना । 

टिंपण॒ीी:--श्री वसवेश्वर पड़स्यलाधीश है । वीरशैवाग्रणी । उनका 
आदर्श सामने रहते हुए भला दूसरा वर्णन क्‍यों देखें ? 


प्रकीर्ण 


विवेचल--प्रब तक विषयानुक्रमसे वचनोंका चुनाव करके उनका. विंव- ४ 
१ रख दिया गया है । अब वचनोंकी विविधताका भी थोड़ा दर्शन करें।: इसमें: 
संशय नहीं कि इतमेंसे कई वचन, विषयानुक्रमसे भिन्‍न-भिन्‍न अंध्यायोंमें,.. 
सम्मिलित किय्रे जा सकते थे । कितु प्रेकीणें नामका यह स्वतंत्र-परिच्छेक: - 
बनाना अधिक अ्रच्छा समझा गया । हा 
वचनोंके महत्त्वके विषयमें--- हम 
वचन-- (५१६) शास्त्र तो मनन्‍्मथ शास्त्र है और वेदांत शुद्ध मनोव्याधि ॥/ :“ 
पुराण तो मरे हुए लोगोंके गंदे गप हैं। तके बंदरका खेल है। श्रागम तो: 
योगकी चट्टान है और इतिहास राजा रा नियोंकी कहानी । स्थृति पाप पुण्यका 
विचार है तो झ्रा्योंका वचन श्रत्यंत वेच है कपिलसिद्ध मल्लिकाजु ना तुम्हें: 
जाननेमें । 
(५१७) हमारी चाल चलनेके लिए पुरातनोंके बचने ही आधार हैं.“ 
स्मृति समुद्रमें जाय । श्रुति बेंकूंठ जाय । पुराण भाड़में जाय । आगम हवामें. ' 
उड़ जाय । हमारे वचन कपिलसिद्ध मल्लिकाजु नके हृदयकी गांठ बनकर 
रहें । - ४ 
टिपरशी:--यहांपर वचनकारोंने छातीपर हाथ रखकर वबचनोंका महत्त्व... 
गाया है । उनका कहना है, वेदोंमें, पुराणोंमें ज्ञान नहीं है, वह तो भनुष्यंके 
हृदयमें है । - ह 
(५१८) वेदवाक्य विचारोंका बीज है, शास्त्र वाक्य संशयका बीज: हैर्ष' 
पुराण पुण्यका वीज है। भवितका फल संसारका बीज है। एको भावकी: निष्ठा , 
सम्यक्‌ ज्ञानका बीज है। सम्यक्‌ ज्ञान श्रह्ेतका बीज है। . अद्वेत ज्ञानका, वीज- | 
है । ज्ञानी प्रतीक रहित, चिन्ह रहित लिगमें समरस हो करके रंहना ही जानता 
है उरिलिग पेछिप्रिय विद्येदवरा । : 
(५१६) अनंत वेद, शास्त्र, भ्रागम, पुराण, तके तंत्र; सवः आत्माको : 
बनाते हैं किन्तु आत्मा उन्हें नहीं बनाता । मेरे अंतरंगकी ज्ञानकी मुति बनकर ५: 
उर्रिलिगदेव संकल्पसे रहा । द ञ 
टिपरी:--अंतःजश्ञान सबसे श्रेष्ठ है ।.भात्म प्रकाशसे ही सब होता. है।.* 
यही वचनकारका अ्रभिमत है। अब वचनकारोंके मतसे भगवान किसंको * 
और कंसे दीखता है यह देखें।... 
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: (५२०) सदृभावियोंकों तू ही एकाकार लोकाकार होकर दीखता है। 
आाव भ्रमितोंको तेरा एकाकार ही भूठ श्र लोकाकार ही सच-सा लगता है। 
श्रौर एकाकार, लोकाकार तथा सर्वाकार होकर दीखता है तू निर्भावियोंको 
सौराष्ट्र सोमेश्वरा तू सत्याकार होकर रह रे वाबा भावेक्य महात्माश्रोंके लिए । 

टिप्पणी:---करमनायुक्‍त स्त्रीसंग घातक है। 

(५२१) दासियोंका संग कीचड़ भरा पानी ढोनेका-सा है | वेश्याओंका 
संग जूठन खानेका-सा है। परस्त्रीका संग पंच महापातकोंका बोक है। इस 
ब्रकारका जिविध आचरणवाला नास्तिक है, भक्त कदापि नहीं । भकक्‍्तिके 
अभावमें मुक्ति नहीं हमारे कूडल संग्ेयके घर । 

टिप्पणीः--अश्रनुभाव ही सबसे महत्त्वका है । 

(५२२) भक्तिके लिए अनुभाव ही मूल है रे ! भक्तिके लिए अनुभाव 
ही श्राचार है। भक्तिके लिए अनुभाव ही सकलेश्वर्य श्रृंगार है। वीर शैव 
आचार संपंन्‍नन भज्त महावृभावोंके लिए अनुभाव ही ज्ञानका परिचायक है । 
इसलिए अनुभाव रहित भक्ति खींचातानी है। अनुभाव रहित मनुष्य कामना- 
वाला होता है । उस महानुभावके कार्यमें सकल चांचल्य भरा रहता है। नम्रत्ता- 
से यह वात न सुननेवालेके लिए हमारा कूडलचन्नसंगसदेव घोर नरकके 
अलावा श्र क्या देगा ? 

टिप्पणी - सच्चा वचन और अनुभाव क्या है ? 

(५२३) वचन रचनाका शअ्रनुभाव जानता हूं कहनेवाले- तुम सुनो। वचन 
क्‍या है ? रचना कया है ? श्रनुभाव यदि तुम जानते हो तो कहो, नहीं तो 
सुनो । भ्रात्म तृष्तिका ज्ञान जाना तो वचन, स्थावर श्रौर जंगममें लय होकर 
रह सके तो वचन। पड़विकारोंसे प्रभावित, प्रवाहित न होते हुए स्थिर रह 
सके तो अ्नुभावी । वेद, शास्त्र, पुराण, श्रागमादिको जाननेवाला पंडित है, 
विद्वान है, कितु अनुभावी नहीं । क्योंकि वह ब्रह्मका जूठन है । सत्व रज श्रमको 
संयत करके रहनेसे सहजत्व स्थिर और स्थित होगा । यह न जानते हुए वेदा- 
स्थास जानता हूं कहनेवालोंका समूह क्या अनुभावी है ? नहीं, वह मुख स्तुति 
करके भ्रपना पेट पालनेवाले उदरपरायणा हैं। मेरे-स्वामी कूडलसंगस देवा 
तुम्हारे भ्रनुभावियोंकों तुम ही कहूंगा । 

(५२४) अभ्रड़सठ सहख्न॒ वचन गा-गा करके थक गया है मेरा मन ॥£ 
गानेका वही वचन, देखनेका वही वचन, विषय छोड़ करके निविषय होनेका 
वही वचन कपिलसिद्ध सल्लिकाज नमें । 

टिपरण॒:-- सच्चा ब्राह्मण । 


(५२५) वेद देख करके वेदाध्ययन्न किया तो वया ब्राह्मण हो गया ?' 
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“ब्रह्मजानातीति बराह्यणाः ॥7 यह वेद वाक्य जानकर ब्रह्मभूत हो जानेवाला 
' ही ब्राह्मण है कपिलसिद्ध मल्लिकाजु ना । | 

( ५२६) गुणोसे ब्राह्मण हुए विना श्रगणित अभ्याससे ब्राह्मण नहीं वन 
सकता । मलत्रयोंका अतिक्रमण करना चाहिए, अ्रतिक्रमरा करना चाहिए सृष्टि 
स्थिति लयका सपपेहारकपिलसिद्ध मल्लिकाजु ना । ५ 

टिप्पी:--जाति, गुर, कर्माचुछार है, न कि जन्मसे । 

(५२७) वेदशास्त्रके लिए ब्राह्मरा बने, वीर वितरणके कारण क्षत्रिय 
बने, हर वातमें पांच छः देखनेवाले वैश्य हुए, और हल चलानेवाले शूद्र बने । 
इस प्रकार जाति कुल गोच्न बने । जाति गोन्रमें नीच, श्रेष्ठ; दो कुलोंके अति- 
रिक्त श्रन्य अनेक जाति कुल नहीं है । ब्रह्म जाननेसे ब्राह्मण, स्वेजीव हित 
कर्मके आधीन होनेसे चमार । यह दोनों जानकर नहीं भूला कैथुलिगत्ति अ्रडि- - 
गूंट कडेपागबेड अरि निजात्मराम रामता । 

(५२८) शुक्र, शोरित्त, मज्जा, मांस, भूख, प्यास, व्यसन विषयादिका 
एक ही प्रकार है, कितु करनेके कृषि, व्यवसायमें प्रनेक प्रकार हैं, दिखाई देने- 
वाले दृश्य श्रौर जाननेवाली आत्मामें यही अंतर है। किसी भी कुलका हो, 
जान लिया कि परतत्वानुभावी, भूला तो मल माया संबंधी । यह भेद जानकर 
मैं नहीं भूला कैयुलिगत्तिश्रडिगंट कडेयागवेड अ्रितिजात्म रास रासना । 

(५२६) सांख्य इ्वपच था, अ्गस्त्य मच्छी मार, दुर्वासा मच्चिग (लकड़ी 
तराशने वाला), दधीचि बढ़ई, कश्यप लुहार, रोमज ठठेरा, कौंडिन्य नाई 
यह सब न जानते हुए कुल-कुल कहते हो, यह कुलका छल क्‍यों भला ? 
ये सब सप्तऋषि सत्यसे ही मुक्त हुए, यह न जानते हुए भ्रसत्य पथपर चलकर ' 

ब्राह्मण हम श्रेष्ठ हैं” कहते हुए श्रेष्ठताका बोफ ढोनेवाली बात क्‍यों कंयु- 
लिगत्तिश्रडिगंटकडेयागबेड अ्ररिनिजात्मरामरासना । 
टिप्पणी:-- वचनकारोंने ऊपरके बचनोंमें 'जातिभेदका विरोध किया हैं 
इतना ही नहीं उसको अस्वीकार भी किया है। उनका स्पष्ट कहना है कि जाति 
गुण कर्मानुसार है, जन्मानुसार नहीं । ऋषि-मुनियोंने भी अपने गुराकर्मसे ही 
श्रेष्ठा पाई है। वचनकारोंने सज्जनोंको श्रपनी जातिगत अलगावको भूलकर 
खान-पान विवाह आदि संबंध बढ़ानेका उपदेश दिया है । 

(५३०) पास न श्ानेवाला रसोईसे दूर है। जो रसोईसे दूर है 
वह घरसे दूर है । जो घरसे दूर है वह मनसे दूर है भर गुहेश्वर लिगसे दूर है 
चन्ने बसव । 

(५३१) खानेमें, पहननेमें कहते हैं कर्म भ्रष्ट हुए, धर्म भ्रष्ट हुए। लेने- 
देनेमें क्या कल . देखना है ? क्या वे भक्त कहे जा सकते हैं ? वे क्‍या मुक्त कहे 
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जा सकते हैं ? कूडलसंगमदेव यह चांडाल कन्याका शुद्ध पानीसे स्नान करनेका- 
सा हुआ्ना । 

टिप्पणी:--संसारसे श्रनुभव किए हुए विपयोंकी दासतासे उकताकर आत्म- 
स्वातंत््यकी मांग करनेवाले वचन । 

(५३२) पाप-पुण्य जाननेसे पहले, श्रवेक जन्ममें आई हूं । विश्वाससे 
शरण आयी हूं । तुमने कभी अलग न रह सकूं, ऐसा करो स्वामी ! तुम्हारा 
धर्म, तुम्हारा कर्म ! केवल तुम्हें ही मांगती हूं ! भव-बंधनसे मुवत करो मेरे 
श्रीचन्नमल्लिकाजु ना । 

टिप्पणी:--परमात्माके श्रनुग्रहसे ही मुवित संभव है । 

(५३३) खोजमें भटकनेसे नहीं, तप करनेसे नहीं, वह अपने महाकालके 
बिना साध्य नहीं होगी । शिवकी प्रतीतिके बिना साध्य नहीं होगी । चन्त्रमल्लि- 
काजु नके मुभसे प्रसन्न होनेसे, वसवेश्वरके संगसे मैं बच गयी । 

टिपरणीी: - श्रेष्ठ सत्य योगका अनुभव चखे योगीका वर्णातत । 

(५३४) पालनेमें पड़े राज शिशुकी भांति रहना योगीके लिए भूषण 
है । संधिकालके प्रकाशके सहृश्य रहना योगीके लिए भूषण है । वेश्या- 
श्रोंकी प्रीतिवतु रहना योगियोंके लिए भूषण है। पतित्रताकी भक्ति-सा 
रहना योगियोंके लिए भूषण है, कपिलसिद्ध सल्लिकाजु नको यह तोपण 
(प्रिय) है सुन मेरे मन । 

(५३५) संसारके नाना प्रकारके दुःखमें जन्म पाये हुए प्राणियोंको यहाँ 
लाये मेरे पिता । श्रव मैं जन्म नहीं लगा । अब मैं नहीं पाऊंगा यह । अश्रव मैं 
जन्म-मरण के द्वंद्धसे परे गया । तुम्हारा कहा हुआ कर्तेव्य किया। अब अपने- 
में विलीन कर लो कूडलसंगमदेवा। 


> 


मुक्‍्ताय - 


विवेचन- यह वचनायृतका श्रंतिम अ्रध्याय है । यह उपसंहार है। मानों 
यह वचन साहित्यका सार है- इसी दृष्टिसे इन वचनोंका संकलन किया गया है । 
वचनोंकी उत्पत्ति के विषयमें-- 

वचन--(५३६) कामघेनुका कल्पित माथुयें भला मृत्युलोकके जानवरोंमें 
आयगा ? महाशेषके मस्तक पर प्रकाशनेवाला माशिक्य भला तालावके फनि- 
यार सांपके सरपर होगा ? ऐरावतके मस्तकपर चमकनेवाला मोती भला मुहल्ले- 
मुहल्ले घूमनेवाले सृअ्रके माथेपर रहेगा ? शरणोंके मनोमध्यमें रूपित शिव अपने 
शरणोंकी जिह्वाकी मोकपर वचन रूपी परमामृतका दोहन कर, श्रास-पासके ._ 
गणोंको उसका साधुयें चखाकर उन द्ारसोंमें श्रपती परियूर्णताको दिखाना छोड़ . 
कर वया द्वेत-अद्वेत का वाद करनेवालोंमें दिखाएगा धर्नालगियमोहुदमल्लि- 


कार्जना । दे 
टिप्पणी:--दैवी स्फूर्तिसि प्रकट वाणी ही वचन है । भ्रन्य बातें वचन कह- 
लाने योग्य नहीं । 


विवेचना--श्रब अन्य भनेक श्रध्यायोंमें जो विषय श्राये हैं उन्हीसे संबंधित 
वचनोंकोी साररूपसे एक ही भश्रध्यायमें गूंथ करके समग्र वचनामृतका इस अध्यायमें 
देनेका प्रयास किया गया है : जैसे कि उपसंहारमें किया जाता है । 

वचन--(५३७) द्वीपाह्दीप जहां नहीं वहांसे, काल कर्म जहां नहीं वहांसे, 
कोई कुछ जहां नहीं वहांसे, श्रादि तीन जहां नहीं वहांसे, सिम्सुलिग्रेय चस्नराम 
नामका लिंग नहीं वहांसे । 

टिप्पए:---भ्रादि तीनर>ब्रह्मा, विष्णु, महेश । 

(५३८) वेदातीत, पड़वर्ण रहित, श्रष्टविशत्‌ कालातीत्‌ व्योमातीत, भ्रगम्प 
श्रगोचर केंडलसंगमदेवा । 

(५३६) क्या है यह कहनेको नहीं, बोल करके कहनेको नहीं सत्यमें 
स्थित ऐक्यका प्रत्तीक जानना ? वह अपनेमें आप नहीं, क्या है यह कहनेको नहीं 
शून्यसे कुछ भी नहीं पाया गया । स्वयं श्राप नहीं श्रन्य नहीं चिक्कप्रिय सिद्ध 
लिग नहीं, नहीं, नहीं ! 

(५४०) तुम्हारा तेज देखनेके लिए तड़प तड़पकर देखता रहा, तब शतकोटि 
सूर्य उदय होनेकासा श्रकाश हुआ । विद्युल्लताओ्रोंका समूह देखनेकासा चमत्कृत » 


हुआ मन । गरुहैश्वरा तू ज्योतिलिय बना तो उसे देखकर उसकी उपमभा देनेवाला 


कोई है ही नहीं । 


डा 
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(५४१) विद्व भरमें तू ही तू है प्रभो, विश्वभरित भी तू ही है, विश्वपति 
भी तू ही है स्वामी और विश्वातीत भी तू ही है श्रखंडेइबरा । 

(५४२) गिरिगुहाके खंडहरोंमें, भूमि खेत खलिहानोंमें, जहां देखा तू ही है 
अभो ! वाइमनको श्रगम्य, भ्रगोचर होकर जहां-तहां तू ही तू रहता है गुहेइवरा, 
'चुमसे अलग होनेके लिए मैंने चारों ओर भटककर देखा । 

(५४३) वृक्षमें तुमने मंद-मंद भ्रग्तिकी ज्वालाको रखा है वृक्ष न जलने देते 
* हुए । दूधर्में तुमने घीको रखा विना सुगंधके । शरीरमें श्रात्माको रखा है अ्रदृश्य 
' बनाकर तुम्हारे इस रहस्यको देखकर चकित हुआ मैं रामनाथा । 

. (५४४) मृत्युरहित, रूपरहित विकृति रहित सौंदर्य है मां उसका । स्थान- 

रहित, चिन्ह रहित सर्वाग सुंदरको मैंने वरण किया मेरी मां ! कूल शील रहित रे 

“निःसीम सुंदर पर मैं रीक गयी । इसलिए चन्नमल्लिकार्जुन ही मेरा पति है । 
इन मरनेवाले सड़नेवाले पतिको भाड़में कोंक दो । 

टिप्पए:--परमात्मा श्रनादि, अनंत, त्रिगुणातीत, कलारहित, वाइः्मनको 
श्रगोचर, विश्वव्यापी, विध्वपति श्रौर तेजोरूप है। वह सव्वब्यापी है जेसे देहमें 
वसी भ्रात्मा, दूधमें स्थित घी । इन उपरोक्त गुणोंको अपने पत्तिमें श्रारोषित 
करनेवाली सतीकी भांति अक्कमहादेवीने भगवानका वर्णन किया है । श्रव 

' सृष्टिके विषयमें -- 

(५४४५) अपनी लीला विनोदक्के लिए इस- सृष्टिका सृजन किया 
उसने । अपने विनोदके लिए विश्वकों श्रन॑त दुःखमें भरमाया उसने । मेरे चन्न- 
मल्लिफार्जुन नामके पर शिवने जगह्विलास पर्याप्त होनेसे पुनः उस माया पाशको 

'तोड़ दिया । 

(५४६) भ्राकाश गर्जनसे वर्षा होनेपर उसी वर्पा जलके श्राकाशसे मिल 
करके जमकर झ्ोले बन जानेकी भांति तुम्हारा स्मरण ही शक्ति बना महालिंग 
फललेश्वरा तुम्हारा भ्रादिका यही प्रारंभ हुआ न ? 

टिपरर:--चिद्रूप अनादि श्रन॑त परमात्मामें संकल्प मूलक दक्तिका निर्माण 
होकर सृष्टिका प्रारंभ हुआ । जीवात्मा इस सृप्टिका एक भाग है। किंतु वह 

“मं” पनेके भ्रहंकारके वश होकर इस सृष्टिसे श्रलग होनेका श्रनुभव करता है। 
'जँसे कि यह अ्रहंभाव नप्द होगा “मैं ही चिन्मय हूं” का देवी-भाव स्थिर होगा 
प्रौर बह मुक्त होगा । श्रागे उसको कभी श्रहंभावका अनुभव नहीं होगा । 

(५४७) दर्षणमें देखनेसे प्रतिधिव दीखेगा । वह दृश्य विपरीत होकर प्रति- 
'विंव मूलविवमें छिप गया कि अनुपम ब्रह्मके स्मरणसे वह चित्‌ कहलाता है । 
'उस चितृसे चित्ृनाद, चितकला, चितृविदु आदि उस मूल चित्स्वरूप शरणके देह 


च्च्ज 


भाणा शात्म होकर धंगके पदार्थ बन जाते हैं। वह पदार्थ सब लिंग मुखसे 


बचन-संहित्य-परिचय 


922 से बनकर वह चित्‌ चिद्घनके विलीनीकरणमें ऐवय हो जाता:-हैः 
डेश्वरा । के 

(५४८) अजी ! अपने आपको जान लिया कि आप स्वयं पर-अरह्म है, अपनेः 
आप चिन्मय चिदृविदु चित्कलामूर्ति हैं, अपने आप सकल चैतन्य सूत्रधारी हैं, “ 
अपनेसे बड़ा दूसरा देवत ह्टी नहीं; अपने आप स्वयं सच्चिदानन्द स्वरूप चिदघना 
लिंग है ग्रप्रभाण कडलसंगसदेवा । कर 

टिपरणीी:--जीव अपना श्रौपाधिक संकुचित भावका अतिक्रमण कर गया... 
कि मैं देह हूं, मन हूं, यह भूलकर “मैं आत्मस्वरूप” हूं ऐसा अनुभव, करनेः: 
लगता है। यही साक्षात्कार है। इसीसे मुक्ति है। फिर भी भला सब मुक्तः 
क्यों नहीं होते ? क्योंकि जीव श्रज्ञानसे बद्ध है। तब वह अज्ञान क्‍या है ? 

(५४६) मके गर्भमें रहते हुए बालक मांको नहीं पहचानता | वह माँ भी. 
बच्चेकी नहीं पहचानती । उसके रूपको नहीं जानती, माया मोहके भ्रावररंसमें . 
स्थित भक्त भगवानका रूप नहीं जानता। भगवान भी उन भवक्तोंकों नहींः 
जानता रामनाथा । ह 

(५५०) दुनियाके सब घरोंको मेरा घर कहनेवाले चूहेकी भांतिःजीवः 
धन, धरा और दारा आदि सब कुछ मेरा कहता हुआं उन सबक़ा बोफ ढोता 
फिरता है, सबका कर्ता धर्ता भर्ता कूडलसंगमदेव है यह न जानते हुए ॥ ४ 

(५५१) जब दर्पण पर घुल पड़ी होती है तब दर्पण नहीं देखना चाहिए, 
अपनी भाव शुद्धिके लिए दर्षणकी शुद्धता और चमक आवश्यक है ॥? मेरे मतकैर 
कपठको तुम्हारी चित्त-शुद्धिकी खोज करनी चाहिए | तुम्हारी निर्मेलताकों: मेरा 
मन शरीर झादि धोना चाहिए। ज्ञानके शरणकी, विनय सदक्षिव. मूति लिगकेः 
समरस भाव । 

(५५२) मोह, मद, राग, विषाद, ताप, शोक; वैचित्र्य रूपी सप्त मंलेके 
आवरणमें लीन होकर अपने श्रापको न जानते हुए, श्रांखोंमें छाए अज्ञानांघ- 
कारसे श्रागे क्या है यह न देखनेसे भला शिवको कैस़े जानेंगे ?, ग्रह, क्षेत्र, सति 
सुतादि बंधनोंमे बद्ध पशु भला शिवको कैसे जानेगा ? निजंगुंर स्वतंत्र सिद्ध- 
लिगेइवर स्वयं उन्हें उठाना भी नहीं जानता । ५ -“*: ४: 

टिप्प्ी:--दर्पण पर पड़ी घूलकी भांति श्रज्ञान-मनुष्यके मतको असता है। 
बुद्धिपर छा जानेसे मनुष्य दुःखमें छटपटाता है» काम क्रोघादिषड्वेरि, विषय 
सुख लालसा, अहंकार, ममत्व, राग दवेषांदिं:हू6, अज्ञोनके-विविध रूप हैं। वह 
मनुष्यको मोक्षकी ओर नहीं जाने देते । जब.ज्ञान हुआ कि-मनमें उन सबकी 
शोरसे उदासीनंता भा जाती है | वैराग्य. उत्पन्न होता है ॥ :मोक्षक्का संकल्प! 
'भहुंलाता है । वही मुमुक्षु स्थिति है। मोक्षका संकल्प भला कैसा-होतो है १7 


 - मुक्‍्ताय रह, 


(५५३) चंद्रमाकी भांति कलाएं प्राप्त हुईं मुझें। संसार रूपी राहु सर्वे- . 
ग्रासी हुआ था । मेरे जीवनमें ग्रहणा लगा था। आज उस ग्रहणुका मोक्ष हुआ 
कूडलसंगमदेवा। ह 

(५५४) मुझे जहां तहां न भटक सकनेसा लंगड़ा बना रख मेरे पिता ॥ 
चारों ओर न भांके सकते जैसा अंधा वना रख मेरे पिता । भ्रन्य विषय न सुन 
* सकने जैसा वहरा बना रख | तुम्हारे शरणोंके चरणके श्रतिरिक्‍त श्रन्य विषयों -- 
की ओर न खिच सकने ज॑से रख मेरे कूडलसंगमदेवा । 

(५५५) है भ्रमर समूह ! हे आम्रवन ! अरी चांदनी ! कोयल ! तुम सबसे 
एक ही मांग करती हूं मेरे स्वामी चन्‍्नमल्लिकाजु नको देखा हो तो मुझे: 
वहां पहुंचा दो री ! 

टिप्पणी:- मोक्षार्थीके लिए संस।र सुखकी ओर मनको जाने देना अथवा: 
विषय सुखमें मग्त रहना घातक है; जब इसका अनुभव होने लगता है तब इसमेंसे 
मुक्त होना चाहिए ऐसा भाव स्थिर होता जाता है। यही मुक्तिकी इच्छा है । 
जसे-जंसे मुव्तिकी इच्छा तीन्र होती जाती है मुक्तिका द्वार मुक्तद्वार होता: 
है । इसके साधनरूप वचनकारोंने सर्वार्पेण का महत्त्व गाया है । 

(५५६) मेरी मायाका मन तोड़ दो बाबा ! मेरे शरीरकी छटपटाहट नष्ट 
करो) मेरे जीवकी उलभन सुलभाओं!। मेरे स्वामी चस्तमल्लिकाजु ना मुझे लपेटे 
हुए इस माया प्रपंचसे छुड़ाश्रो। यही.तेरा धर्मं है। 

(५५७) चलनेके पैर, उठानेके हाथ, मांगनेवाला मुंह, सबसे मिलनेवाला 
मन क्षीण होकर धनलिगीमें विलीनहोने वालेका शरीर मानो पागलका देखा: 
स्वप्त है, गूंगेका सुना काव्य है, पानीसे लिखी लिपी है, पानीसे उठा हुआ धुंग्रा' 
है, यह किसीको असाध्य है आतुरवंरि मारेश्वरा । 

(५४८) भरे तेरे अनुभावसे मेरा तन नष्ट हुआ रे ! तेरे अनुभावसे मेरा मन: 
नष्ट हुआ, तेरे अनुभावसे मेरा कर्म नष्ट हुझ्ना, तेरे लोगोंके द्वारा क्षण-क्षण, 
कदम-कदम पर, कह-कहकर, भक्ति रूपी वस्तुको सच करके बनाए जानेसे वहां 
करने व सब करानेवाला तू ही कूडलसंगसदेवा । 

टिपरणी--तन, मन, प्राण, भाव, आदि परमात्मामें अपेण करके उनकी 
अनन्य शरण जाकर, वह जंसे रखता है वेसे रहते हुए साधक, अपनी: 
साधनाका प्रारंभ करता है । तब उप्तकी सभी शक्तियां परमात्मा-प्राप्तिमें 
ही लगती हैं। इसके अतिरिक्त भी साधतनाके लिए चित्तशुद्धि श्रादिकी श्राव-: 
इ्यकता है। 

(५५६) जो जन . सम्मत शुद्ध हैं मन सम्मत शुद्ध नहीं, कथनीमें पंडित हैं, 
करनीमें पंडित नहीं, जो वेशभूषामें श्रेष्ठ हैं, भाव-भाषामें श्रेष्ठ नहीं, जो घनके' 
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अाबई-न्तसवृह हैं, घन प्राप्त होनेपर निःसयृह नहीं, ऐसे एकांत्रोही, : गुप्त: 


पातेकी युक्तिशुन्यके “'प्रसन्‍न हो, प्रसन्‍त हो !” कहनेसे क्या सकलेह्वर प्रसन्न - 
होगा ? + ढ़ 

(५६०) शम, दम, विवेक, वैराग्य, परिपूर्ण 'भाव, शांति, कारुण्य श्रद्धा; 
सत्य, सदभक्ति, शिवज्ञान, शिवानंद उदय होनेपर, उस महासक्‍तके ह॒देयमें ' 
दिंव वास करेगा । उसके दर्शन स्परशंत संभाषणसे केवल मुवित ही प्राप्त 
होगी मनिजगरु स्वतंत्र सिद्धलिगेश्वरा । 

टिपरणी:-वाह्मशुद्धिसे अंतःशुद्धिकी श्रावश्यकता भ्रधिक है । वैसे ही भकत- 
के लिए चित्तशुद्धि होनी चाहिए, चारित्य शुद्धि होनी चाहिए । जिसके जीवन- 
में यह विद्यमान है उसके हृदयमें परमात्माका वास है। अ्रव निर्मोह मिरहंकारके 
“विषयमें देखें । ह 

(५६१) शिव ही सर्वोत्तम दैवत है, काया वाचा मनसे हिंसा न करना ही 
'धर्म है, अपमंसे प्राप्त प्राप्तव्यका स्वीकार न करना ही नियम, श्राशाका त्याग 
करके निःस्पृह रहना ही तप, क्रीध छोड़कर अ्रक्रोध रहना ही जप है, निर्वेचक 
रहना ही भक्ति, निर्दोष रहना ही समयाचार, यही सत्य घर्म है, शिव जानता 
है, शिवकी सौगंघ उर्रिलिगपेहिप्रियविदवेश्वरा । 

टिपरण॒--निर्दोष रहनारू|समता रखना । 

(५६२) बाहरी फूल तोड़कर बाहरी पूजा करनेसे कोई परिशाम नहीं 
होता । उससे समाधान नहीं होता, किसी जीवकी हिंसा न करना ही शिवपूजा- 
का प्रथम पुष्प है, सब इंद्वियोंका निग्नह करना द्वितीय पुष्प, 'सब प्रकारके 
श्रहंका रका त्याग करके शांत रहना तृतीय पुष्प, सब प्रकारका व्यापार छोड़कर 
निर्व्यपार हो जाना चतुर्थ पुष्प है, दुर्भावका त्याग करके सदुभावमें स्थिर 
रहनेके लिए प्रथास करना पंचम पुष्प, भोजन करके उपवासी रहना, भोग करके 
बह्मचारी रहना (श्रर्थात्‌ सदेव निलिप्त रहने सीखना) षष्ठ पुष्प, श्रसत्य त्याग ' 
नर सत्यका ग्रहण करना सप्तम पुष्प, सकल संसारसे अलिप्त रहकर शिवज्ञान . 
संपनन्‍त रहना अ्रष्टम पुष्प है और इस अष्ट. दल कमलसे सहख्र[पूजा करना जोनने- 
वाला शरण तुम्हारा प्रतिबिब ही है कडलसंगमदेवा | * 

टिपरण:--अ्रष्टविघ अचेना षोड्शोपचार पूजा-आदिकों जचेनकारं कोई 
महत्त्व नहीं देते थे । सदृगुण, सदाचार, सर्वेभूत हितरत, इसीकों . वह “महत्त्व 
देते थे, उनके मतसे भक्‍तोंको सदुगुणी, सत्चरित्र, सर्वभूतहितरत होनो 
चाहिए 

(५६३) अचचेना करनेमें वेषको जानना चाहिए । -पूजा-करेनेमें . पुण्य-सूर्ति 
'होना चाहिए, लेन-देन में सर्वभूतहित होना चाहिए, ऐसे वैभवसे रहनेवालों-- 
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का पालागन करेगा अंबिगर चौडेया । वशििलिर 

(५६४) चोरी मत कर, खून मत कर, असत्य न बोल, क्रोध न कर, 
दूसरोंके लिए असत्य बात न कर, श्रात्मस्तुति न कर, पीठ पीछे निंदा न कर, 
यही अंतःशुद्धि और यही बाह्यशुद्ध, यहो कूडलसंगमदेवके प्रसन्‍्न होनेका' 
मार्ग है। है. 5 

. टिपणी:--सदाचारका श्र्थ नीतियुकत आचार । यही सर्वश्रेष्ठ धर्म है ।' 
यह बात वचनकारोंने पुन:-पुनः कही है । उन्होंने यह भी कहा है कि साधकको 
सबंभूत हितरत होना चाहिए । 

(५६५) शरणास्वलका मार्ग न जानते हुए “मैं शरण” “मैं भवत” 
कहनेवाले कप्कांडियोंका मुंह नहीं देखना चाहिए । क्योंकि शरण होनेवालोंकी 
शरण होनेसे पहले अपने चित्तके कोने-कोनेमें छाये अंधकारको दूर करनाः 
चाहिए। शरण होनेके पहले अपनी आत्माके चारों ओर फंने हुए मदको धोना 
चाहिए । शरण होनेके लिए जहां तहां भटकनेवाले मनको पकड़ते हुए जहां 
वह गया वहांसे लाकर लिंगमें स्थिर करना चाहिए । शरण होनेके लिए नित्या-- 
नित्य जान करके, तत्वातत्वोंका विवेचल विश्लेषण कर महा-न्ञानके वाताव रणमें: 
विचरण करना होगा । इस रहस्यका विश्लेषण न जानते हुए, भ्रष्टान्त खाते-- 
खाते, विश्वके विविध विषय प्रपंचमें विचरण करते-करते, मुक्तिका रहस्य न 
जानकर, मुक्तिमार्ग न दिखाई पड़नेसे व्यय जीवन खोनेवालोंको देखकर हंस 
रहा है हमारा अखंडेइवर । 

(५६६) स्वर्ण खनिकको स्वर्णशंकश समूहको देख करके धोना पड़ता है,, 
जाल फेंकनेवाले मच्छीमारोंको मछलियोंसे नेह लगाकर कल्लि (जालका थेंला)' 
उत्तारनी पड़ती है, शिकारियोंकों अपना वेभव छोड़कर वृक्षोंके पत्तोंमें छिप करके: 
रहना पड़ता है, ऐसे भिन्‍त-भिन्‍न मार्गोका रहस्य जानकर, उनके गुण धर्मका 
इतिवृत्त जानकर, उनके जीवनकी पद्धतिका अनुकरण करनेवालोंका, भिन्‍न-भिन्‍न' 
स्थलोंका सत्य रहस्य जानते हुए, वेषचो रोंका, कार्याकायेका इंगित देखकर, वंचक' 
धूर्तोकी रीति-तीति जानकर, प्रोर किसी प्रकारका श्रन्य भाव न लाते हुए,श्रपनी सत्य 
नीतिको फैलाकर, श्रपने सदूगुणोंकी बढ़ाकर, अपने सदगुणोंकी वासनाको समाजमें - 
भरकर, भावभक्तिसे सत्यकी ही घोषणा करके रहनेवाला त्रिविधमें तथा षड़वैरियों-- 
के जालमें नहीं आयगा । वह पंचेंद्रियोंके सुख समूहका दास होनेवाला नहीं, अन्य _ 
अनेक विषय समूहके जालमें आनेवाला नहीं। वह स्वयं बसवण्णप्रिय विदव-- 
कमंटक्क्रे कालिका विसल रजेश्वरलिग ही है । 5 

(५६७) मठकी क्या आवश्यकतः ? पर्वत क्रिस लिए ? जन जंजाल कर्या 
चाहिए जिनका चित्त शांत है उनको ? और बाह्य चिता, ध्यांन, मौन, जप,. 
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पकी-ओीबया आवश्यकता अपने भ्रापको जाने हुए शरण. को. गुहेदव रा । 
(५६८) तुम्हारी पूजा करना चाहूं तो श्रपना शरीर ही नहीं, वंषोंकि मेरा कं 
रीर ही तुम बने हो, तुम्हारा स्मरण करना चाहूं तो ज्ञान ही वहीं, भान-ही नहीं" 
वयोंकि वह ज्ञान, भाव तुम बने हो अखंडेशवरा तुममें श्राग निगले कपूर-सा वंना 
छुआ हूं । 
टिप्रणी:--पूर्ण समरस ऐक्यानुभवकी स्थिति अंतिम वचनमें कही गई है। 
“परमात्माकी स्वलीलामें वह समरस भावसे विहार करता है। पानीमें धुले हुए 
नसमकके पुतलिका -सा 4 यही सारुप्य मुक्ति है। यही ब्ह्मानंद है। यही शिव 
समरतेक्‍्य है । यही अमृतमय जीवन और शाइवत सुख है। यही वचन साहित्यका 
उद्देश्य है १ ' 


'वचनामृतमें जिन वचनकारोंके वचतच लिए हैं उनके ताम _ 
ओर ह 
उनके वचनोंके ऋमांक 
इस नाम सूचीमें प्रथम वचनककारोंकी मुद्रिका अंकित की है। उसके पश्चात 
बउनके नाम दिये हैं, श्रनंतर वचनोंका क्रमांक । 
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